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गांधीवाद की शवपरीक्षा की ज़रूरत ? “४” 


सन्‌ १६२० से १६४० तक भारतवर्ष का राजनेतिक इतिहासि 
गांधीवाद का युग कहा जा सकता है। १६२० के राजनेतिक असत्तोष 
की अवस्था में महात्मा गांधी ने देश के सामने जनता के असंतोष 
को प्रकट करने का एक क्रियात्मक उपाय सत्याग्रह और असहयोग के 
रूप में पेश किया । सन्‌ १६२० का सत्याग्रह और अस्लहयोग १६४० 
के सत्याग्रह की तरह आध्यात्मिक न था। वह सर्चंसाधारण जनता 
की समझ सें आ सकने योग्य था। उस समय के राजनेतिक वातावरण 
में सत्याग्रह ओर अ्सहयोग का अर्थ जनता ने समझा -अपने अधिकार 
की प्राप्ति के लिये संघ और उसे बन्धन में रखनेबाली शक्ति की 
सहायता न करना । राजनैतिक दृष्टि से सत्याश्रह और असहयोग 
का दूसरा अर्थ हो भी नहीं सकता । सार्वजनिक प्आन्दोलन के रूप में 
उस आन्दोलन को ख़्ब सफलता मिली । शासक शक्ति के विरोध में 
पराधीनों का आन्दोलग सत्याग्रह श्रौर श्रसहयोग के सिचा और छुछ 
हो भी नहीं सकता । देश ओर समय की परिस्तियों के अनुसार सत्या- 
अह और असहयोग सशस्त्र या निशस्त्र दोनो द्वी प्रकार का हो सकता 
है | भारत के लिये सशस्त्र सत्याग्रह ओर असहयोग का अवसर न था। 
सस्याअ॒ह और असहयोग को, निशख्र रूप से, जनता की सामूहिक शक्ति 
के सहारे चला सकने की सूक भारत की राजनीति को महात्मा गांघी 
की बटी भारी देन है। 
सत्याग्रह और असहयोग को निशसत्र और अहिंसात्मक बना देने 
से यह आन्दोलन आम जनता के लिये सुगम हो गया | आम जनता 
की चीज़ बन सकने का कारण सन्‌ १६२० के राजनेठिक आतन्दोलन 
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का जो विस्तार हुआ वह भारतवर्ष की मौजूदा पीढ़ी के जीवन सें एक 
नयी और बहुत बढ़ी बात थी। भयभीत और उत्साहहीन जनता के 
लिये सामूद्दिक रूप से आवाज़ उटा सकने का साहस कहना साधारण 
घटना न थी। यद्यपि आन्दोलन का उद्देश्य ( स्वराज्य ) हासिल न 
हो सका फिर भी आन्दोलन के प्रदु्शन ने जनता सें उत्साह और साहस 
भर दिया | जयता की इतनी चढ़ी राजनेतिक सेवा कर सकने के कारण 
महात्मा गांधी जनता के लिये पूज्य हो मये। भारत की राजनीति 
गांधीवादी आध्यात्मिकता के आधीन हो गई'। गांधीवाद का महत्व 
ओर शक्ति बहुत बढ़ गई । गांधीवाद देश के राजनेतिक झान्दोज्नन को 
आगे ले जाने का साधन न रहा, बल्कि राजनेतिक आन्दोलन गांधीवाद 
के आदर्श को पूरा करने का साधन बनने लगा। गाधीवाद के आदर्श 
कांग्रेस के राजनेतिक कार्यक्रम का रूप लेने लगे । 

गांधीवाद केचल राजनीति ही नहीं । चह जीवन का एक दृष्टिकोण 
है । गांधीवादी दृष्टिकोण वैज्ञानिक नहीं । वह इतिहास और तक के 
आधार पर नहीं चलता । उसका आधार है, विश्वास और संस्कर | 
बिश्वास को दृढ़ बनाने के लिये गांधीवाद मलुप्य की बुद्धि और विवेक 
का भरोसा नहीं कर सकता; चह सहारा लेता है' भगवान की प्रेरणा का। 
मनुष्य की परिस्थितियाँ और उसके श्रचुभव बदलते रद्दते हैं । परिस्थि- 
तियो झौर अनुभव के आधार पर खढां होने वाज्ञा विश्वास समय के 
अनुसार बदल जायगा । विश्वास का यह बदलना या उसको अस्थिरता 
प्रवाह में बहती हुईं नाव की अस्थिरता के समान ऐ। मजुष्य के विश्वास 
की नाव उसकी परिस्थितियों के प्रवाह पर बहती जाती है । यह्द क्रम 
विकास का सार्ग है । यदि नाव को प्रवाद्द में स्वाभाविक गति से बहने 
न देकर डांड लगाकर खढ़ा कर देने का यल किया जायगा तो नाव की 
अवस्था विषम हो जायगी, भँवर पेदा हो जाँयगे ओर वह डूब भी जा 
सकती दे । मनुष्य के विश्वास और धारणा भी यदि परिस्थितियों के 
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प्रवाह के अ्रनुकूल बदलते न रहेंगे तो परिस्थितियों से अदचन अलुभव 
करेंगे । जब मनुष्य समाज की व्यवस्था परिस्थितियों के विरुद्ध बिश्वास 
के आधार पर होगीं तो परिस्थितियों ओर विश्वास में विरोध के कारण 
अव्यवस्था और श्रशान्ति पेदा हो जायगी | 
समाज को व्यवस्था-पूर्वक चलाने के लिये नेतिकता के नियम 
बनाये जाते हैं । परिस्थितियो के बदलने प्र व्यवस्था का बदलना 
ज़रूरी होता है ओर उसके साथ ही नेतिकता की दाग़वेल भी नये 
सिरे से देनी पड़ती है। यह विकास का क्रम है ओर मलुष्य-लमाज 
का लाखों वर्ष पुराना इतिहास विकास के इस क्रम का ही प्रमाण है। 
मनुष्य-समाज के अतीत अनुभव के आधार पर ही भविष्य के त्िये 
विकास का क्रम निश्चित किया जा सकता है । 
जीवन का एक संकुचित रूप है ओर दूसरा विस्तृत । अपने संकुचित 

रूप सें जीवन समाज और परिस्थितियों की स्थिरता चाहता है। 
स्थिरता के बिना जीवन के पैर नहीं जम सकते । उसमें पूरंता तथा 
विकास की नह्ठटी मंज्ञिल की ओर बढ़ सकने की शक्ति नहीं आा सकती । 
जीवन का विस्तृत रूप अस्थिरता ओर परिवर्तत ( बिकास ) का 
है ! परन्तु चास्तव सें जीवन गति ओर अ्स्थिरता है । जीवन 
की विस्तृत अस्थिरता ओर परिवर्तन के क्रम में जीवन की 
स्थिरता सीढ़ियों या मंज़िलों के समान है। स्थिरता श्र परिवर्तन में 
विरोध नहीं । स्थिरता के बिना परिवर्तन और विकास के लिये परि- 
स्थिति और शक्ति पेदा नहीं हो सकती । इसी प्रकार परिवर्तन के बिना 
स्थिरता और पूर्णता के ज्ियि अवसर और परिस्थिति नहीं ञ्रा सकती । 
स्थिरता और परिवर्तन एक दूसरे फे लिये आवश्यक है। जीवन की 
रक्षा के लिये स्थिरता योर जीवन के विकास के लिये परिवर्तन अवसर 
देता है । मनुष्य की संकुचित दृष्टि सें स्थिरता ही सब कुछ जान पढडती 
है, परिवर्तन को वह भूल जाता है । 
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संकुचित दृष्टि के कारण मलु॒प्य को स्थिरता से इतना मोह हो 
जाता है कि वह परिवर्तन से डरने त्गता है । परिवर्तन के लिये परि- 
स्थितियाँ मसुष्य स्वयम्‌ द्वी तैयार करता है परन्तु परिवर्तन का अबसर 
अर जाने पर उससे भयभीत होने लगता है | परिवर्तन का अवसर 
झा गया है, इस बात की सूचना समाज के सम्पन्धों में पेदा हो जाने 
वाले संकट और अव्यव॒स्था देते हैं। मनुष्य की संकुचित बुद्धि और 
आत्मरक्षा की संकुचित चृत्ति/ समाज सें संकट ओर अच्यस्था को अलु- 
भब करती है परन्तु परिवर्तन के लिये क़दम उठाने से भय लगता 
है । इस भय से बचने के लिये वह परिवर्तन को आबश्यकता पैदा 
करनेवाले कारणों को दूर कर देना चाहती है | जो परिस्थितियाँ परि- 
चर्तन की आवश्यकता पेदा करती हैं, उन को दूरकर वह पहले की उस 
अचस्था से लोट चलने की बात सोचने लगता है जब परिवर्तन की 
आवश्यकता अनुभव न हो रही थी । उस अवस्था सें लोट चलने के 
लिये वह संतोष और त्याग की बात सोचने लगता है। मनुण्य समाज 
के विकास में प्रत्येक परिववेन के समय ऐसा ही हुआ , समाज की 
आत्मरक्षा की विस्तृत ओर विराट प्रवृत्ति उसे विकास की 'झोर बढ़ाती 
हैं परन्तु आत्मरक्षा की संकुचित वृत्ति उसे पीछे की ओर ले जाना 
चाहती है। इन दोनों द्ृत्तियों में जो संघर्ष होता हे, वद्दी क्रान्ति का 
रूप ले लेता है । 
क्रान्ति या परिवर्तन से समाज सें हलचल ज़रूर होती है परन्तु 
चह जीवन का शन्तु या हिंसा नहीं, वह जीवत का रक्षक और पोषक 
है । माता के गर्भाशय को परिस्थितियों में शिशु के पूर्ण हो चुकने के 
याद, के जीवन की रक्षा के लिये, उसका नया परिस्थितियों में आना 
आवश्यक होता है। व्यवस्था के इस परिचतन में कुछ उथल्न-पुथल या 
अआत्मरक्षा की संकुचित इत्ति 737 ॥87गएा: 6 5शॉ- 
ए725९7ए४थ०07 कहा जा सकता है | 
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पीड़ा अज्ञुभव होती ही है परन्तु उससे बचने के लिये शिशु को माता 
के गर्भ में ही नहीं रहने दिया जा सकता। उससे माता और शिशु 
दोनों ही समाप्त हो जायेंगे। यही बात पुरानी व्यवस्था के गर्भ से 
नयी व्यवस्था के जन्म के बारे सें भी है । 
इस बात में वेज्ञानिक दृष्टिकोण ओर गांधीवाद का भेद है । 
गाधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज की चरंमान अचस्था में 
शोषण है ओर अव्यवस्था है। इन सब संकटों ओर अधव्यघस्थाओं का 
उपाय भी वह करना चाहता है । परन्तु वह यह्ट स्वीकार नहीं करता कि 
समाज सें यह सब संकट और अव्यवस्था स्वाभाविक विकास से ही 
पैदा होगये है और हनका उपाय भी विकास के इस क्रस को जारी रखना 
ही है। आज दिन संकट इसलिये अजनुभव होरहे हैं कि समाज की परि- 
स्थितियों ने विकास के जिस परिवर्तन के लिये अबसर बनाया है, उसे 
रोका जा रहा है। आगे बढ़ने का मार्ग बन्द है। विपरीत इसके 
गांधीवाद संकट और अव्यवस्था पेदा कर देनेवाली परिस्थितियों को 
दोष देता है। वह कहता हे हमें इन परिस्थितियों से पहले की 
अवस्था में लोट जाना चाहिये । मनुष्य ने अपने अनवरत परिश्रम और 
चलिदान से मलुप्य-जाति को सबल ओर समर्थ बनाने के लिये जिन 
साधनों को पेदा किया है, उन्हें गांधीयाद संकट और अच्यवस्था का कारण 
बताता है। वह कहता है मैशीन को मिटा दो क्योकि सैशीन सलुष्य 
का सामर्थ्य बढ़ाकर उसे अन्याय ओर अत्याचार की शक्ति देती है। वह 
यह नहीं सोंचता कि मेशीन द्वारा मनुष्य की बढ़ी हुईं शक्ति उसे समाज 
की भलाई करने का भी उतना ही अवसर देती है | चह यह नहीं 
सोचता कि मेशीन की दानवी शक्ति उत्नदे मार्ग पर चल्लकर समाज 
को संकट और अच्यवस्था में डाल सकती है तो सीधे मार्ग पर 
चलकर घह उसके जीवन को सुखमय तथा समर्थ भी बना सकती है । 
उसे शिकायत है कि मेशीन की सम्यता मलुप्य को स्वार्थी और 
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निर्देय बना देती हे। परन्तु निर्जोच मैंशीन तो स्वयम्‌ कुछ बना या 
व्रिगाड नहीं सकती । मलुष्य बनता है अपनी व्यवस्था से ही । मेशीन 
की महाशक्ति को छोडकर मनुष्य-समाज पग्मु बन जाय, क्या इससे यह 
कहीं अधिक अच्छा नहीं कि समाज के कल्याण की दृष्टि से मैशीन की 
शक्ति का उपयोग करने के लिये, समाज की व्यवस्था बदुल दी जाय ; 
उसे नयी परिस्थितियाँ दी जायें जिनके द्वार पर चह आ खडां हुआ है ? 
समाज नयी व्यवस्था के प्रसव की पीछा से व्याकुल्ष हो रहा है । गांधी- 
बाद पुरानी व्यवस्था के पेट पर पद्दी बाँधकर इस प्रसव पीढा या हिंसा 
का उपाय करना चाहता है। समाज विकास के मार्ग पर मेशीन के घोडे 
पर पूँछ की ओर मुख करके बेठा हुआ है। घोढे की चाल तेज़ा है, इस- 
लिये समाज का सिर चकरा रहा है। गांधीवाद यह स्वीकार नहीं करता 
कि समाज का मुख घोडे के सिर की ओर कर दिया जाय । बह कहता 
है, यह सवारी सर्वनाश कर देगी, इसे समाप्त कर दिया जाय। 
गाधीचाद का मार्ग त्याग का है। वह शक्तिहीनता से शान्ति, 
असामर्थ्य से सतोष और अभाव से समता लाना चाहता है। ससार 
से विम्ुख हो कर वह ससार में जीवन बिताना चाहता है । गाघीवाद 
के इस कोकून » सें बन्द होकर भारत की राजनीति विकास करना 
चाहती है । परिवर्तन को पंयु बना देने वाली गांधीवादी नीति, समाज 
को संकट और अव्यवस्था से मुक्ति नहीं दिला सकती । पीढा और भूख 
से तड॒पते समाज के जनता रूपी शरीर का हित गांधीवादी नीति से 
पूरा नहीं हो सकता । यह नीति समाज के शरीर को रोगी बनाये 
हुये उन कीटाजुओं की ही रक्षा 'कर रद्दी हे जो समाज के रोग से पुष्ट 
हो रहे हैं । पुरानी परिस्थितियों की नतिकता के शव को ले वह नवीन 
व्यवस्था के मार्ग में अगला मात्र बन रही है। गाधीवाद की इस 
विकास विरोधी नैतिकता से म्लुक्ति पाये ब्रिना समाज स्वतत्नता की ओर 


%# रशम के कीड़े का-खोल कोकटी! | 
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नहीं जा सकता | भारतवष के राजनेतिक विक्रास सें गति रुक जाने 
से हम परेशान हैं परन्त इसकी ज़िस्मेवारी हमीं पर है, क्योकि हमने 
गति झोर विकास की विरोधी नीति के हाथ अपना नेतृत्व सौंप रखा है । 
यह सब बातें अस्पष्ट पहेली सी जान पढ़ेंगी । इस पहेली को सुलकाने 
के लिये ही आगे के सब पृष्ठ लिखे गये हैं । 

शव-परोक्षा शब्द से यदि किप्ती को विरोध या वेमनस्य की गध 
आये तो इतना ही कहूँगा कि रागद्वेष का तो कोई कारण कल्पना से 
भ्ली नहीं। केवल कतंव्य समझकर यह काम करना पड रहा है जो कुछ 
लोगो की नज़र में केवल दुस्साहस मात्र होगा । शव की परीक्षा सनुप्य 
समाज के प्रति विरोध और घृणा की भावना से नहीं, उसके हित के 
लिये ही की जाती हैं। भारत के राजनेतिक स्वास्थ्य के लिये गांघी- 
वाद--भारत की झाधुनिक राजनीति--की शव परीक्षा जरूरी है । 

>८ >८ भू 

इस काम को करने का निश्चय तो कहे दिन से था परन्तु 'विप्लवी 
टेक्ट! के काम से फुसंत न मिल रही थी । ८ जून १६४१ को भारत 
रक्षा कानून, दफ़ा ३८ से गिरफ्तार हो जाने पर इस काम को पूरा न 
कर सकने का खेद मन से लेकर जेल गया। उन सित्नों को धन्यवाद 
देना चाहता हूँ, जिन्होंने जमानत पर छुडा लिया और यह काम जेल 
जाने से पहले पूरा हो सका # | इस कठिन समय में पुस्तक के प्रकाशन 


से जिन साथियो से सहायता मिली है, वे स्वयम जानते हैं, मे उनका 
कितना आभारी हूँ । 


रात के डेढ़ बजे | 


१३ अगस्त १६४१९ यशपात्र 


*» शायद जाना ही पढ़ें।  - 


दूसरा संस्करण 


“गांधीचाद की शव परीक्षा” के लिये अन्य पुस्तकों की भांति प्राय. 
प्रशंसा ही नही मसिल्ली । राजनेतिक समाज के कई भागों सें क्रोध का 
पात्र भी बनना पठा। जब कभी अवसर मिला इस पुस्तक में प्रकट 
किये विचारो ओर राजनेतिक घटनाओं के विश्लेषण सम्बंध में अपने 
विचारों से सहमत न होने वाले सज्जनों से परामर्ष भी किया। में 
इस बात के लिये तैयार रहा हूँ. झौर अ्रबभी तेयार हूँ. कि जहाँ घटनएं 
ओर उनके कारण समझने में या गांधीवादी राजनीति के दृष्टिकोण 
को समभने में सुकसे भूल हुई है. उसे समझ कर सुधार लूँ । 
मैं इस वात के लिये भी तैयार रहा हूँ कि यदि सुम्के अपने विश्लेषण 
सें भूल सुझादी जाय तो इस पुस्तक को बाज़ार से वापिस ले लूँ । 
जब कभी इस विषय से परामषं का अवसर आया -तो एतराज्ञ करने 
चालों ने पुरतक के नाम से भढ़क कर इसे पढ़ने से इनकार कर दिया 
था । कुछ ऐसे सज्जन थे जिन्हें एतराज़ केवल नाम की कद्धता से था। 
कठुता अनुभव करने का कोई कारण सुम्ठे नहीं जान पढ़ता । महात्मा 
गाँधी के व्यक्तिगत जीवन के प्रति पुस्तक में एक भी शब्द नहीं | किप्ती 
कड़वे अथवा अपमानजनक शठ्द्‌ का भी उपयोग कहीं नहीं किया 
गया । विचार-रपतंत्रवा के अधिकार से किसी भी विचारधारा का 
विश्लेषण कर उसे आंका जा सकता है। घटनाओं फे सम्बब में भत्येक्र 
घटना का हवाला दे दिया गया है। ऐसे सज्जन केवल दो दी मिले 
जो सिद्धान्त रूप से पुस्तक में प्रस्ट विचारों को ठीक नही सममते 
परन्तु इस विषय सें उन्ते विचार ओर तर्क जानने का अचसर 
मुझे न मिल सका । 

कुछ सज्वनों को पुस्तक के नाम के विपय में इसलिये एवराज़ हैं 
कि ऐतिहासिक रूप से गांधीवाद को वे लोग मर गया नहीं समभते । 
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“वगांधीवाद' के सजीव होने का निर्णय इन सिद्धान्तों को तक॑ और घटना 
क्रम की कसोटी पर जाँच कर और जनता पर इन सिद्धान्तों का प्रभाव 
झाक कर किया जा सकता है। सिद्धान्तों को तके ओर घटना कम की 
कसौटी पर जोंचने का यत्र ही इस पुस्तक का उद्देश्य है। जहाँ तक 
जनता पर गाधीवाद के प्रभाव का प्रश्न है, उसे हम पुस्तक के प्रथम 
प्रकाशन अर्थात्‌ १६४१ के बाद की घटनाओं से ओर भज्ली प्रकार देख 
सकते है । 

यह स्पष्ट होना आवश्यक है--महात्मा गांधी के व्यक्तित्व के प्रति 
श्रद्धा और अनुराग एक बात है और उनके सिद्धान्तों पर विश्वास दूसरी । 
यदि 'महात्मा साथी को जय! का नारा लगा विरोधी के सिर पर लाठी 
मार उसे बैठा दिया जाय तो यह गांधीवाद का दम भरनेवाले सज्जनो 
को क्षशिक विजय त्तो हो सकती है परन्तु गांधीवांद के सिद्धान्तों की 
विजय नही । महात्मा गांधी पर जनता को बहुत श्रद्धा है परन्तु गांधी- 
चादु के सिद्धान्त जनता की पहुँच में कभी नद्दी आये यह बात र्वयम 
महात्मा गांधी बीसियो बेर कह चुके है। भारत के राजनेतिक आन्दीलन 
पर गांधीवाद का प्रभाव इसलिये पढा कि कांग्रंस के नेताओं ने इन 
सिद्धान्तों को था महात्मा गांधी के व्यक्तित्व को अपने आन्दोलन के 
ल्षिये उपयोगी सममका | गत छ वर्षो में न केवल सिद्धांत रूप से बल्कि 
क्रियात्मक रूप से भी कांग्रेस का नेता दल्न गांधीवाद को छोड़ता थआा 
रहा है। महायुद्ध के समय कांग्रेस नेतादल ओर महात्मा गांधी को 
नीति में विरोध था। १६४२ का सबसे उम्र कांग्रेस आन्दोलन जिसे 
काग्रेस के नेता कभी कांग्रेस आन्दोलन कहते हैं श्रोर कभी उसे अपना 
अन्‍न्दोलन स्वीकार नहीं करते--गांधीवादी सिद्धान्तों पर नहीं चत्ना | 
इस आन्दोलन फे पश्चात्‌ से कांग्रेस नेताओं ने अपना एक मात्र 
नेतृत्व सहात्मा गांधी के हाथो से ठेना स्वीकार नहीं किया । १६३४६ 
तक महात्मा ग्राघी कांग्रेस के एक मात्र प्रतिनिधि की हेसियत से प्रिटिश 
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सरकार से मोल तोल करते थे । १६४२ के बाद से यह बात नहीं 
दिखाई देती । कारण स्पष्ट है कि कांग्रस के नेतादल को गांधीचाद के 
सिद्धान्त अपनी नीति और उद्देश्य के अनुकूल नहीं जान पढ़ते। यह 
बात दूसरी है कि आन्दोलन की असफलता के उत्तरदायित्व से बचने 
के किये नेतादल अब भी महात्मा गाँधी को आगे कर देता है परन्तु 
जब नीति का प्रश्न आता है, महात्मा गांधी को प्रकृतिचिकित्सा 
अथवा रामघुन! द्वारा स्वास्थ्य सुधार के प्रयोगो के लिये छुट्टी देदी 
जाती है । 
गांधीवाद के सिद्धान्त भारत की राजनैतिक समस्याञ्रों को सुल- 
माने में कह्ांतक सफल हुये हैं यह प्रश्न सी गांधीवाद के जीवन और 
खत्यु के प्रश्न का उत्तर दे सकता है। गांधीषदी राजनीति का मुख्य 
शस्त्र या कार्यक्रम है सत्याग्रह और हृदय परिजर्तन ! इस शख्र द्वारा ही 
कांग्रेस गांधीवाद॒के अनुसार इस देश की स्वतंत्रता सें बाघक भीतरी 
शक्तियो और इस देश को गुल्लामी से बांधे रखनेवाली विदेशी सरकार 
से लडती रही है | देश की स्वतंत्रता के मार्य में श्रद्वन ढालनेवाली 
प्रवृत्तियों से इस सुख्यत, सुसलमानो की भिन्न और स्वतंत्र राष्ट्र की 
भावना, अछूत समस्या और दूसरी साम्प्रदायिक भावनाओं को समझ 
सकते है । गांधीवाद' ने इन समस्याओ्रों का उपाय हृदय परिवर्तन समझा । 
हिन्दू सुस्लिस एकता के लिये, हिन्दू अछूत एकता के लिये मद्दात्मा 
गांधी ने उपवास द्वारा प्रयत्ञ किये। व्यक्तिगत सत्याग्रह का यह सब से 
विकट रूप था। इन उपवासों से इस समस्या पर जो प्रभाव पढ़ा वह 
छिपा नहीं । दोनोही समस्‍यायें आज पहले से कहीं अधिक विकट रूप 
में देश के सामने हैं और गाधीवाद उपचास द्वारा मुसलमानों झीर 
अदूतों का हृदय परिवर्तन करने की थ्राशा भी छोड़ चुका है । विपरीत 
इसके आज मद्दात्मा गांधी का नाम मुसलमानों और श्रद्धृतो के लिये 
युद्ध की चुनौती के रूप से हो गया है। सत्याग्रह ओर अ्रसहयोग 


( $६ ) 


को भारत के कम्युनिस्ट देश के सज़दूरो ओर किसानों की समस्‍यायें हल 
करने का साधन बना रहे है ओर यह बात स्वयम्‌ गांधीवाद ओर कांग्रेसी 
सरकार के लिये एक भय बन रही है। हिन्दू साम्प्रदायिकता मैं 
विश्वास करने वाले भी महात्मा गाघी के आश्रम पर सत्याअह करने 
के लिये तुले हुये हैं। महात्मा गाधी बेशक आज भी हरिजन बस्तियों सें 
खहरते हैं परन्तु विरोधियों के आक्रमण से अहिंसा और प्रेम के प्रति- 
निधि महात्मा गांधी की रक्षा के लिये आज, सरकार को पाँच सौ 
पुलिस सिपाही ओर काग्नेस को पाँच सो स्वयससेवक ओर आई० 
एन० ए० के सिपाही तेनात करने पढ़ते हैं। यह हे, अहिंसा की 
नीति का तथ्य । , 

असहयोग ओर सत्याअह गांधीवाद का अविष्कार नहीं हैं । राज 
नेतिक साधन के रूप सें सभी देशों और समाजों सें इनका उपयोग 
आततायी के विरुद्ध किया गया है । इस देश में भी मुस्लिम लीग, 
अछूत संघ और कम्यूनिस्ट इन साधनों का भ्रयोग हड़तालों तथा 
आन्दोलनों के रूप में करते है । गांधीवाद की देन थी इन साधनों पर 
आयाम रंग चढ़ देना का रंग चढ़ा देना।। परन्तु १६४३ से होनेवाले राज- 
नतिक संघरषों सें सत्याग्रह और असहयोग पर से प्ाध्यात्म का रण 
उत्तर कर वे संघर्ष के साधन मात्र रह गये हैं । 

भविप्य सें कांग्रेस का आदोलन गांधीवाद के सत्याञअ॒ह की नीति पर 
चल्नने की सम्भावना कहाँ तक है ? इस प्रश्न का उत्तर १६४२ का 
आंदोलन देता है। १६४२ का आंदोलन गांधीवाद की सत्याग्रही नीति 
पर नहीं चल्ना। कांग्रे सी नेदादुल ने इस आंदोलन को अपनाया परन्तु 
महात्मा गांधी ऐसा नहीं कर सके। १६४६ में प्रान्तीय चुनाव लडने के 
लिये कांग्रेस ने जनता सें सहात्मा गांधी की जय के नारे लगाये परन्तु 
चुनाव सें उनका कार्यक्रम गांधीवादी नीति के अनुसार न था। गाधी- 
वाद कांग्रेस के पालियासेण्टरी कार्यक्रम के सदा विरुद्ध रहा हे। 


की, 


भविष्य में कांग्रेस कोई सार्वजनिक आंदोलन घलायेगी और उस ' 
आदोलन की नीति गांधीवादी सत्याअह फी दहोगी इसमें सन्देह है। 
कांग्रेसी नेता आ्राज महात्मा गांधी को अपना मार्ग" निश्चय करने वाला 
स्वीकार नद्ठी करते | आज महात्मा गांधी की सम्मति से देश के लिये वही 
राजत्ती तिक कार्यक्रम सही है जिसका समर्थन श्रीराजगोपालाचार्य ने १६४२ 
से किया था परन्तु काग्रेसी नेता दल महात्मा शाघी के इस परामर्ष को 
स्वीकार करने के लिये तैयार नही । सम्मवत्त, इसका कारण यह है कि 
६६४२ में श्रीराजगोपाल्ाचारय उसी नीति का समर्थन कर रहे थे जिसे 
भारतीय कम्युनिस्ट पार्टी पेश कर रही थी । ऐसी अ्रवस्था सें महात्मा 
गांधी की प्रतिष्ठा जनता में कायम रद्दते हुये भी गांधीवादी नीतिका 
श्रन्त स्पष्ट हो जाता है। गत छः वर्षों में गांधीवादी राजनीत्ति किस 
प्रकार परस्पर विरोधी नीतियो के सुझाव और समर्थन करती रही है, 
इस नीति से शअआज़ादी के सघर्ष को किस प्रकार टाला गया, हमारी 
फूट दिनों दिन बढ़ती गड्ढे किस प्रकार जनता विफल कुर्बानियों में 
चर्बाढ हुईं, और वास्तविक श्राज़ादी आज भी स्वप्त की वस्तु है। 
इस प्रश्न को में अपनी नयी पुस्तक 'संकटा! में घटनाक्रम के 'भझाधघार 
पर स्पष्ट करने का यत्ष कर रहा हूँ। 


छ६ चर 
कह | यशपाल .' 


विप्वव लखनऊ, 


गांधीवाद 


“गांधीवाद नाम की कोई वस्तु है ही नहीं, न में अपने पीछे कोई 
सम्प्रदाय छोड जाना चाहता हूँ। सेरा यह दावा भी नहीं कि मैंने 
किसी नये तत्त्व या सिद्धान्त का आविष्कार किया है। मैंने तो सिर्फ 
जो शाश्वत सत्य हैं, उनको अपने नित्य के जीवन और प्रतिदिन के 
प्रश्नों पर अपने ढंग से उत्तारने का प्रयासमात्र किया है। खुमे दुनियां 
को कोई नई चीज़ नहीं सिखानी है। सत्य ओर अहिंसा अनादि काल 
से चले आये हैं * ** ” » इसी सत्य और अहिंसा को चरितार्थ करना 
महात्मा गांधी और उनके अजुयाइयों की सस्थाओं का आदर्श और 
उद्देश्य है । इस विषय में महात्मा गांधी आगे कहते हैं:--- 

“ऊपर जो कुछ मेंने कहा है, उसमें मेरा सारा तत्त्व ज्ञान--यदि 
मेरे बिचारों को इतना बडा नाम दिया जा सकता है, तो--समा जाता 
है। आप उसे गांधीवाद न कहिये, क्योंकि उससें 'वाद' जैसी कोई 
बात नहीं है ।” + 

महात्मा गाँधी के शब्दों सें ही यदि गांधीवाद को समझना हो तो 
सत्य और अहिंसा की साधना ही मलुष्य का उद्देश्य है। गांधीचाद का 
मत है, व्यक्तिगत रूप से सत्य ओर अहिंसा की साधना से मनुष्य 
आध्यात्मिक उन्नति कर व्यक्तिगत पूर्णता प्राप्त करता हे और सामूद्धिक 


» अपने कार्य-क्रम के सम्बन्ध में महात्मा गाधी के विचार, 
'हरिजन बघु! २६-३-१६३६ ।! 
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रूप से इन गुणों की साधना द्वारा मनुष्य समाज में “राम-राज्य' 
स्थापित हो सकेगा । गांधीवाद का सामाजिक ओर राजनेतिक आदर्श 
राम-राज्य है। संक्षेप में सत्य, अहिंसा, सेवा और राम-राज्य की 
साधना गांधीवाद का आदर्श है और यही उसका कार्य-क्रम और 
साधन भी है। जिस आदर्श, उद्देश्य ओर कार्य-क्रम का प्रचार महात्मा 
गाँधी करते हैं, उसका “गांधीवाद' के नाम से पुकारा जाना उनकी इच्द्ा 
के अनुकूल नहीं । परन्तु महात्मा गाँधी फे अनुयायी अपने सिद्धान्तों 
ओर कार्य-क्रम को जनता के सम्मुख रखते समय महात्मा गांधी का 
नाम इनके साथ जोढ़ देना उपयोगी समभते हैं । दूसरे सिद्धान्तों से 
अपने सिद्धान्तो की तुलना करते समय, अपनी पुस्तको, समाचार-पत्रों 
ओर बातचीत में वे 'गांधीवाद' शब्द का द्वी प्रयोग करते हैं । इसलिये 
यदि हम महात्मा गांधी की नीति, सिद्धान्तों और कार्य-क्रम का 
जिक्र करने के लिये गांधीवाद शब्द का उपयोग करें तो यह अजुचित 
न होगा ; न उसमें ग़लतफ़हमी के लिये ही कोई गुजाइश होनी 
चाहिये । 

महात्मा गांधी का जीवन, विनय, ओर त्याग का जीवम है। अपने 
नाम से सम्प्रदाय चलाने की महत्वाकांछा से इनकार करना ही उन्हें 
शोभा देता है। परन्तु हमारे विचार में महात्मा गाँधी को स्वयं भी 
इस नाम पर कोई एतराज्ञ नहीं। कराची कांग्रेस के मौके पर ( २९ 
सार्च १६३१ ) अपने कार्य-क्रम का विरोध करनेवालो को उत्तर देते 
समय उन्होंने 'बल” पूर्वक्व कहा था--'गांधी मर सकता है किन्तु 
गांधीवाद अमर रहेगा ।” # अपने सिद्धान्तों को महात्मा गांधी श्रमर 
समभते है और दुखी, दरिद्व, पराधीन भारतवर्ष के कल्याण का उपाय 
भी उनके विचार में इन्हीं सिद्धान्तों और कार्य-क्रम से ही हो सकता 
है। इससे भी. कहीं अधिक विश्वास महात्मा गांधी को अपने सिद्धान्तों 


# क्राग्रेस का इतिहास, पृ० ४६० | 
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की शक्ति में हे। अपने सिद्धान्तो द्वारा वे न केवल भारत से दुख, 
दारिद्रय और ग्‌ ल्ञामी दूर कर देने का विश्वास दिलाते है, बल्कि ससार 
भर में सुब्यवस्था, सुख और शान्ति का उपाय भी केवल श्रपने ही 
सिद्धान्तो में उन्हें दिखाई देता है। मद्दात्मा गाँधी के विचार में, या 
कहिये गॉधीवाद के अलुसार संसार, ख़ास कर संसार का वह भाग जो 
पश्चिमी सभ्यता का उपयोग कर भौतिक समृद्धि की राह पर चल 
रहा है, अवनति और नाश के गढ़े में गिर रहा है। गाँधीवाद की 
दृष्टि से भारतवर्ष के दुख, संकट और पराधीनता का कारण भी यही 
सभ्यता है। भारत को ग॒लास बना रखनेवाल्ी शक्ति को तो पश्चिमी 
सभ्यता ने पैदा किया ही हे, इसके इसके इलावा पश्चिम की सभ्यता 
सत्य, अ्दिंसा, सेवा ओर घर्म के विपर्र त है, इसलिये सर्चनाशकारी 
है | गांधी वाद का उद्देश्य है, भारत को पश्चिमी सभ्यता के पंजे से 
छुढ़ाकर सत्य, अहिसा और धर्म के मार्ग पर ले जाना और इस देश 
सें राम-राज्य कायम कर सुख्त॒ तथा शांति की व्यवस्था करना । 
सत्य, अहिंसा ओर धर्म द्वारा मनुष्य समाज से सुख शान्ति और 
न्याय की स्थापना होनी चाहिये इस विषय में तो सभी चाद, सिद्धान्त 
और कार्य-क्रम सहमत है । सत्य अहिंसा ओर न्याय क्‍या है ओर किस 
| क्ार्य-क्रम से उसे प्राप्त किया जा सकता है, इसी विषय में मतभेद हो 
! जाता है। पश्चिमी सभ्यता या भोतिकवाद ( ]४(८०४०]।७४ ) को 
0 गाधीवाद मनुष्य समाज के लिये हनिकारक समझता है। अपने विश्वास 
॥ के अनुसार भोतिकवाद भी सत्य, अहिंसा और न्याय की स्थापना करने 
॥ का यत्न करता है। सेद दोनों की विचारधारा सें है। भौतिकवाद 
॥४ सांसारिक परिस्थित्तियों के विचार से मनुष्य समाज के सांसारिक कल्याण 
6 को उद्देश्य समझता है। गांधीवाद मनुष्य के कल्याण के लिये सांसारिक 
हो उन्नति को गौण और आध्यात्मिक उन्नति को मुख्य समझता है। गाधी- 
चाद की दृष्टि सें सत्य, अहिंसा ओर न्याय का आधार आध्यात्मिक-ज्ञान 
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ओर प्रेरणा है और मलुष्य जीवन का उद्देश्य सांसारिकता से सुक्ति 
पा कर आध्यात्मिक शान्ति प्राप्त करना हे। इसी उद्देश्य को लच्य॑ 
समझ कर ही गांधीवाद समाज की आर्थिक, सामाजिक और राजनैतिक 
व्यवस्था का आधार ओर ढांचा तैयार करना चाहता हे । 


सत्य और अहिंसा का उद्देश्य 


मनुष्य अकेला नदी रहता, न वह रह ही सकता है। मनुप्म को 
समाज का अंग बनकर सामूहिक रूप से रहना पढ़ता है । किसी मलुप्य 
के व्यवहार का असर उसके साथ रहनेवालों के जीवन पर और उसके 
साथ रहनेवालों के व्यवहार का प्रभाव उसके अपने जीवन पर पढे बिना 
नहीं रह सकता। यह आवश्यक है कि प्रत्येक मनुष्य इस प्रकार 
व्यवहार करे कि वह दूसरो के लिये कष्ट और विरोध का कारण न 
बनकर उनका सहायक बत सके । जिस प्रकार के आचरण द्वारा मनुध्य 
व्यक्तिगत और सामूहिक रूप से एक दूसरे का सहायक बनकर सुख 
शान्ति ओर व्यवस्था से रहता हुआ उन्नति कर सके, जिस प्रकार वह 
व्यक्तिगत श्रोर सामूहिक रूप से अधिक शक्तिशाली बनकर विकास 
की ओर जा सके, उन तरीकों को निश्चित करने के लिये ही सिद्धान्त 
बनाये जाते है। इन सिद्धान्तो को ही धर्म का नाम दिया जाता है । 


मलुप्य जीवन का उद्देश्य ओर कतंव्य क्या है, इस विषय से 
अनेक सतसेद है । इन मतभेदों के आधार पर ही मलुण्य की भिन्न-भिन्न 
सभ्यताशो' ओर घर्मो मे भेद हो जाता है। अनेक मतभेद होने पर 
भी चह बात सभी मत के लोगो" को स्वीकार होगी कि मलुप्य के जीवन 
की रक्षा करना आवश्यक हे और उसके लिये उन्नति का मार्ग खुला 
रहना चाहिये | मजुप्य जीवित ही न रद्द सके तो यह सोचने का मौक़ा 
नहीं रह जाता कि उसके जीवन का आदर्श, उद्दे श्य ओर धर्म क्या हे ? 
जीवित रह कर ही मलुप्य अपने आदर्श, उद्दे भय और घर्म के विषय में 
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चिन्ता कर सकता है ओर उसे सुधारने या उन्नत बनाने की बात सोच 
सकता है। यदि सलुष्य अपने जीवन के लिये आदर्श, उद्देश्य और 
करतंव्य की बात सोचना है तो उसका सबसे पहला कतंव्य जीवित 
रहने के लिये प्रयत्न करना है। मनुष्य ने किया भी यही है। उसके 
घ्यक्तितत और सामूहिक कार्यो का इतिहास इस बात का गवाह हे कि 
मनुष्य जीवित रहने, भल्नी प्रकार जीवित रहने ओर उत्तरोत्तर शक्ति 
ओर सामथ्य॑ प्राघकर आराम ओर सम्द्धि सें जीवित रहने का यत्र 
करता आया है। इस उद्देश्य को पूरा करने के ख्िये ही मनुष्य ने 
आदर्श, उद्देश्य, कतंव्य और धर्म के साधनो का व्यवहार किया है । 
इस उह श्य के पूरा करने के लिये मनुष्य ने जो विचार और भमिश्चय 
किये, जिन तरीकों का उपयोग किया, उन सब की ४ खला ही मलुष्य 
के धर्म ओर सभ्यता का इतिहास है | मजुष्य जोवन को उद्देश्य ओर 
धर्म या कत॑च्य को साधन मानकर भी कभी-कभी धर्म और कतंव्य के 
लिये मनुष्य का जीवन बलिदान कर देना मुनासिब होता है । 

बलिदान और कर्बानी की उपयोगियता तथा बुद्धिमता को समभने 
के लिये यह ध्यान में रखना चाहिये कि मनुष्य एक व्यक्ति के रूप सें 
अपना जीवन निर्वाह नहीं कर सकता । मनुष्य एक दूसरे के आसरे 
जीते है । जिस प्रकार एक मनुष्य शरीर में करोड़ो कोष्ठ ( (१८! ) था 
जीवाणु होते हैं, प्रत्येक असु एक एथक जीव होता है परन्तु मनुष्य 
शरीर से प्थक होकर उन कोष्ठो ओर अखुओ का जीवन नहीं रह 
सकता, उसी प्रकार व्यक्ति रूप में मनुष्य भी समाज से प्रथक होकर 
अकेला जीवित नहीं रह सकता । 

व्यक्ति का जीवन ससाज के जीवन से ही चल सकता है। व्यक्ति 
का हित- अहित, भलाई-बुराह समाज के हित-अहित और भलाई-बुराई 
पर निर्भर है । लाखों-बरसों और पीढ़ियो के अनुभव से मनुष्य इस बात 
को समझ गया है कि वह समाज से पृथक जीवित नहीं रह सकता । 
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सनुष्य की व्यक्तिगत उन्नति और शक्ति समाज की उन्नति पर ही निर्भर 
है । अपने हित, भलाई और उन्नति के इस राज़ को समम्ना ही 
सनुष्य की बुद्धिमानी है शोर इसे भूल जाना यथा उसकी परवाह न 
करना ही सूर्खता है। धर्म ओर कर्तव्य के नाम पर व्यक्ति को बलिदान 
कर देने की श्रावश्यकता उसी समय अनुभव होती है, जब मनुष्य के 
व्यक्तिगत हित ओर समाज के हित में चिरोध दिखाई देने लगता है । 

प्राय.व्यक्ति सोचता है कि अपना हित ओर स्वार्थ पूरा करने के 
लिये ही उसे समाज की व्यवस्था की रक्षा करने की जरूरत है । समाज 
व्यक्तियों के समृह का नाम है। व्यक्ति के बिना समाज का अस्तित्व 
नहीं | लेकिन इस प्रश्न पर गहरा विचार करने ओर ऐतिहासिक दृष्टि से 
देखने पर जान पढता है कि समाज के बिना व्यक्ति की उत्पत्ति ही 
सम्भव नहीं । समाज व्यक्ति को बनाता है यद्द नित्य दिखाई देने बाला 
सत्य है। व्यक्ति ने समाज को बनाया, यह केवल कल्पना है। व्यक्ति 
की उन्नति ओर विकास समाज का उद्देश्य और कतंज्य है और इससे 
ही समाज की उन्नति ओर विकास हो सकता है । यदि व्यक्ति का स्वार्थ 
समाज के हित के विरुद्ध है तो ऐसा अव्यवस्था के कारण ही होगा। 
ऐसी अवस्था समाज में अन्तर विरोध की अ्रवस्था हे । व्यक्ति के लिये 
यदि समाज के हित का ब्रलिदान किया जायगा, समाज को नष्ट होने 
दिया जायगा तो इससे व्यक्ति भी न बच पायेगा । 

समाज से अन्तर विरोध की एक दूसरी श्रवस्था भी है। समाज में 
ऐसी अचस्था भी आ जाती है जब की व्यवस्था के कारण अधिकांश 
व्यक्तियों का निर्वाह कठिन हो जाता है। हम आजकल देखते हैं कि 
घेकारी के कारण योग्यता ओर इच्छा होते हुए भी मनुष्य कुछ नहीं 
कर पाता और मोहताजी की अवस्था से रहने पर वह दिन-प्रतिदिन 
ध्रयोग्य और सामर्थ्यहीन होता जाता है। समाज की ऐसी अवस्था 
ल्‍_ व्यक्तियों के एक समूह या ख्रेणी के स्वा्थो के बलिदान होने से ही 
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होती है | ऐसे अन्तर विरोध से समाज के व्यक्तियों ओर श्रेणियों सें 
परस्पर संघर्ष ओर हिंसा होने लगती है । परिवर्तन इसलिये ज़रूरी 
होता है कि हिंसा के कारणों को दूर कर ऐसी व्यवस्था कायम की 
जाय जिसमें समाज के सभी लोगों के लिये जीवित रहने का स्थान 
हो ओर हिंसा के कारण न रहें । 

सत्य, अहिंसा और धर्म व्यत्ति और समाज की उन्नति ओर रक्षा 
के नियम हैं । जब कोई नियम या सिद्धान्त अपने उद्देश्य को पूरा करने 
में असफल रहे, तो उन नियमों ओर सिद्धान्तों की यथार्थता पर विचार 
करना ज़रूरी हो जायगा | जिस नियम और व्यवस्था को सत्य अहिंसा 
और धर्म कहकर पुकारा जा रहा है यदि चढ़ समाज से हिंसा ओर 
विरोध को दूर करने सें समर्थ नहीं तो वह न सत्य है, न अहिसा और 
न धर्म ! सत्य, अ्रहिंसा ओर धर्म की कसौटी यह होनी चाहिये कि 
वह समाज से हिंसा दूर कर शान्ति और व्यवस्था कायम कर सकें । 
यह शान्ति और व्यवस्था मनुष्य समाज को संतुष्ट बना सके ओर सब 
व्यक्तियों को समान रूप से सतोष ओर विकास का अवसर दे सके । 
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सत्य और अहिंसा क्‍या है ? साधारणत- सत्य और अहिंसा के 
लिये धर्म शब्द का व्यवहार किया जा सकता है । परन्तु फिर प्रश्न 
उठता है , धर्म क्या है ? घर्म ( सत्य, ओर अहिसा ) का उद्देश्य 
व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन की रक्षा ओर विकास हे । जो तरीके 
और काम इस उद्देश्य को पूरा कर सकें वे ही सत्य, अहिंसा ओर धर्म 
हैं। मनुष्य के व्यक्तितत और सामाजिक जीवन की रक्षा ओर उसका 
विकास सदा एक ही व्यवस्था ओर तरीके से नहीं हुआ । कारण यह 
है कि मनुष्य व्यक्तिगत और सामाजिक रूप से सदा एक ही प्रकार की 
परिस्थितियों में नहीं रहा । इस बात के लिये स्वयं मनुप्य समाज का 
इत्तिहास प्रमाण है । मनुष्य की बदुलती हुई परिस्थितियो को समम 
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पाने के लिये हसें बहुत दूर अतीत के इतिहास में जाने की ज़रूरत 
नहीं । पिछले कुछ वर्षों के अपने इतिहास सें हो हम इस सत्य को 
देख सकते हैं । आज से पदच्चीस वर्ष पूर्व हमारा जीवन जिस प्रकार का 
था अपनी आवश्यकताओं को हम जिस प्रकार पूरा करते थे, बिलकुल 
ठीक उसी प्रकार आज हमारा जीवन नहीं है । आज से सेकड़ों और 
इज़रो वर्ष पूर्व के मनुष्य जीवन ओर हमारे आज के जीवन में ओर 
भी अधिक मेद है | परिस्थितियों के अनुसार श्रावश्यकता को अल्ुुभव 
कर व्यक्ति ओर समाज की रक्षा ओर विकास के लिये समाज में नियम 
बनाये जाते रहे है ओर यह नियम आवश्यक रूप से बदलते भी रहे है। 
सत्य, अहिंसा, सेवा और धर्म इन शब्दों का या इस भाष को 
प्रकट करने वाले दूसरे शब्दों का प्रयोग मजुष्य समाज सदा ही करता 
रहा हे परन्तु परिस्थितियों के अलुसार इन शब्दों से प्रकट होने वाली 
व्यवस्था और तरीके भिन्न-भिन्न रहे हैं जिस समय और जिन परिस्थि- 
वियों में जो तरीका या कार्य व्यक्ति और समाज की जीवन ओर रा 
विकास के लिये उपयोगी ओर आवश्यक हुआ, वही सत्य, अहिंसा, सेवा 
»या धर्म समझा गया। इतिहास की परीक्षा से हम देख पाते हैं कि 
सत्य, अहिंसा, सेवा और धर्म का क्रियात्मक रूप परिवर्तनशील है। 
दूसरी ओर गांधीवाद की दंष्टि सें सत्य ओर धर्म शार्वत तथा 
अपरिवर्तनशील हैं । वे मजुप्य के अपने निश्चय से बाहर, ईश्वर की 
आज्ञा ओर विधान हैं । 
गाधीवादियो की दृष्टि से जीवन का ध्येय ओर उद्देश्य जीवन 
की रक्ता ओर विकास नहीं। उनकी दृष्टि में---“जीवन का उद्देश्य 
परमेश्वर का साज्ञात्कार करना है--जीवन के दूसरे सभी कार्य हस 
ध्येय को सिद्ध करने के लिये है ।” १ गांघीवाद कहता है “सत्य का 
अर्थ है परमेश्वर--यह सत्य का पर ( आध्यान्मिक ) श्रथवा ऊँचा 
अर्थ हुआ। अगर ( सांसारिक ) श्रथवा साधारण श्र्थ में सत्य के 
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मानी हैं सत्य विचार, सत्यवाणी ओर सत्य कर्म ।” २ गांधीवाद सत्य 
ओर परमेश्वर को एक ही वस्तु समझता है परन्तु परमेश्वर और सत्य 
की परिभाषा करते समय उन दोनो' में भेद प्रकट हो जाता है। परमेश्वर 
की परिभाषा करते समय गाधीवाद कहता है--''इस परमेश्वर का 
स्वरूप मन ओर वाणी से परे है,--उसके सम्बन्ध सें हम इतना ही 
कह सकते हैं कि परमेश्वर श्रनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहनेवाला 
दिश्व का आत्मा रूप अथवा आधार रूप ओर उसका कारण है। वह 
चेतन अथवा ज्ञान-स्वरूप है। उसीका एक सनातन अध्तित्व है। शेष 
सब नाशवान हैं। यदि एक छोटे शब्द का प्रयोग उसके लिये करना 
चाहँ तो उसे हम सत्य कह सकते हैं |” ३ तक ओर बुद्धि के मार्ग पर 
चलनेवाले व्यक्ति को आश्चर्य हुए बिना नहीं रह सकता कि जिस 
वस्तु को गांधीवादी मन ओर वाणी से परे मानते है, उसके विषय सें 
इतनी जानकारी उन्हें किस साधन से प्राप्त हुई ? जानकारी का साधन, 
मन ओर बुछि के सिवा और क्या हो सकता है ? यदि हम कुछ देर 
के त्षिये यह मान भी लें कि परमेण्वर के विषय में गांधीवादियों की 
यह इत्तला सही है, तो इतन्ना स्वीकार किये बिना चारा नहीं कि 
मनुष्य के अनुभव, ज्ञान ओर जीवन में इस परमेश्वर का कोई भी 
गुण कहीं दिखाई नहीं पढता | ऐसी अवस्था से इस परमेश्वर का 
साक्षात्कार किप्त प्रकार सभ्भव हो सकता है ? 

गाधीवाद की दृष्टि में परमेश्वर ओर सत्य एक है । परमेश्वर की 
परिभाषा गांधीवाद की दृष्टि से हम ठेख चुके । सत्य की परिभाषा को भी 
सममना उपयोगी होगा। “जो विचार हमारी राग-द्वेषद्दी न, श्रद्धा भक्ति- 
युक्त तथा निष्पक्ष बुद्धि को सदेव के लिये, अथवा जिन परिस्थितियों 
तक हमारी दृष्टि पहुँच सकती है उनसे अधिक-से-अधिक समय तक के 
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लिये उचित और न्याय प्रतीत होते हैं, वही हमारे लिये सद्विचार 
हैं ।” $ इस परिभाषा के दो भाग हैं । अ्रन्तिम भाग परिस्थितियों के 
अनुसार अनुभव से सत्य की जाँच के सिद्धान्त को स्वीकार करता है 
परन्तु पहला भाग परिस्थितियों की जाँच करने के साधन, तक ओर 
बुद्धि पर भक्तियुक्त होने की पाबन्दी लगो देता है। भक्ति का प्रर्थ है, 
इेश्वर में विश्वास ! उस इंश्वर में जो मन ओर वाणी से परे है । जो 
वस्तु मन और वाणी से परे है, उसका हमारी दृष्टि और अलुभव में 
ऋआ्रा सकनेवाली परिस्थितियो से क्या सम्बन्ध हो सकता है ? बुद्धि के 
भक्तियुक्त होने के साथ ही उसके निष्पक्ष होने की आवश्यकता पर भी 
ज़ोर दिया गया है। जो बुद्धि भक्तियुक्त है अर्थात्‌ पहले ही, भगवान्‌ 
हैं, इस बात को स्वीकार कर चुकी है और यह भी मान चुकी है कि 
समाज और ससार का विधान उस शक्ति के आसरे है, वह भगवान्‌ 
की इच्छा द्वारो क्रायम मानली गई व्यवस्था सें अन्याय ओर श्रत्याचार 
का मौजूद होना कैसे स्वीकार कर सकती है ? ऐसी बुद्धि यदि समाज 
में अन्याय और अत्याचार का मौजद होना स्वीकार करेगी भी तो 
उसका दोष समाज की व्यवस्था सें स्वीकार न कर, मनुष्य के दुर्गुणों के 
ही माथे मढ़ेगी । इस प्रकार गांधीवाद जब मनुष्य, व्यक्ति श्रोर समाज 
के लिये जीवन की रक्षा ओर विकास के नियमो सत्य श्र धर्म को 
निश्चित कने की बात सोचता हे, तो पहले इंश्वर विश्वास श्रीर 
भक्तियुक्त चुद्धि की रस्सी व्यक्ति ओर समाज के गले में बाँध देता है । 
गांधीवाद की दृष्टि में सत्य-धर्म का उद्देश्य जीवन की रक्षा श्रोर 
विकास नहीं, बल्कि उस ईश्वर से साक्षात्कार है जो शरीर की पहुँच से 
परे है । गाधीवाद के मव से यह इेश्वर विश्व का आंत्मास्प मानने 
का अर्थ हुआ कि विश्व ओर समाज की व्यवस्था इंग्वर के विधान के 
अनुसार है । डेम्चर चेतन ओर ज्ञान म्वरूप है इसलिये उसके इस 
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विधान में कोई भूल-चुक नहीं हो सकती । समाज में यदि मनुष्य को 
अत्याचार ओर सकट अनुभव होता है, तो वह मनुष्य के अपने दुर्गणी 
के कारण | इस अत्याचार ओर संकट का उपाय यह है कि मनुष्य इसे 
अत्याचार और संकट न समझ, त्याग और संतोष द्वारा सत्य और 
अहिंसा की साधना झे भगवान्‌ से साक्षात्कार करने का यत्र करता रहे । 
ईश्वर की आज्ञा ओर प्रेरणा से तेयार किये गये विधान से परिवर्तन 
द्वारा सुधार करने की चेष्टा करना भगवान के ज्ञानस्वरूप, चेतन और 
पूर्ण होने सें सन्देह करना है । भगवान की प्रेरणा क्या है ? इस विषय 
से शका की गुजाइश नहीं, क्योकि भगवान्‌ मन ओर चाणी से परे है । 
भगवान्‌ की प्रेरणा क्या है ? यह जानने और दूसरों को समझा देने 
का लाइसस केचल महात्मा ज्ञोगों को है। ईश्वर मन और चारणी से 
परे होने के कारण सर्वसाधारण जनता इंश्वर की प्रेरणा और विधान 
के विषम से कोई राय कायम नहीं कर सकती | ऐसी नीति ओर 
व्यवस्था के परिणाम में जनता का भाग्य हेश्वर की प्रेरणा ओर श्ाज्ञा 
को समझने और पाने का दावा करनेवाले कुछेक व्यक्तियो के ही हाथ 
से रहेग। । जनता कभो आत्मनिर्णय का अधिकार न पा सकेगी । 

हस भगवान से प्रेरणा नहीं प्राप्त कर सकते परन्तु यह तो सोच 
सकते हैं कि भगवान्‌ नाम की वस्तु या शक्ति जहाँ से प्रेरणा आती हे, 
कहीं हे भी या नहीं। हसें समझाया गया है, भगवान्‌ के देश तक 
तुम्हारी पहुँच ही नहीं, तुम भगवान्‌ के बारे में खोज या छान-बीन 
करोगे कैसे ? भगवान्‌ के देश तक हमारी पहुँच न सही, परन्तु स्वयम्‌ 
अपनी अवस्था ओर परिस्थिति की खोज और छान-बीन तो हम कर 
सकते हैं ! सगवान्र्‌ जिस (विश्व के आत्मारूप और आधाररूप हैं,” उस 
विश्व को तो हम देख ओर समझ सकते हैं। हम यह देर्ना और 
जाँचना श्रावश्यक समझेंगे कि परमेश्वर के अनन्त ओर अनादि होने के 
शुण इस विश्व से क्‍या प्रभाव दिखाते हे । हमे उनसे क्‍या सहायता 
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सिल सकती है ? हमारे लिये उन्होने कौन मार्ग निश्चितु किया है ! 

रृष्टि की उत्पत्ति और विकास के इतिहास को खूब छुतन लेने के 
बाद भी इस सृष्टि में किसी अनादि, अनन्त और एक रस रहनेवाली 
शक्ति के संचालन का सुबूत हमे नहीं सिलता । इस सृष्टि के अनादि, 
अनन्त, ज्ञान स्वरूप और चेतन शक्ति द्वारा संचालित होने का तरीका 
होना चाहिये था कि सृष्टि का एक उद्देश्य और कार्यक्रम निश्च्त्‌ कर 
इसे एक निश्चित्‌ मार्ग पर चल्लाया जाता । मनुष्य भी उस चेतन और 
ज्ञान स्वरूप शक्ति का अंग है, इसी शक्ति को मलुष्य से व्यापक होकर 
उसके कार्य-क्रम को भी निश्चित्‌ करना चाहिये। इस नाते मनुष्य के 
कास भी आरस्भ से ही पूर्ण ओर भूल-चूक रहित होने चाहिये । परन्तु 
मलुध्य को हम शने-शने: बनता हुआ देखते हैं। मनुष्य के विकास के 
इतिहास को देखकर हसें स्वीकार करना पढता है कि वह जैसा चेतन 
ओर ज्ञानवान आज है, सदा से वेसा नहीं रहा। मलुप्य अपनी चेतना 
झौर ज्ञान से जो कुछ आज कर सकता है, पचास वर्ष पहिले उतना 
तहीं कर सकता था ; सौ वर्ष पूर्व उससे कम ओर एक हजार वर्ष पूर्व 
झौर भी कम | यदि भनुष्य की चेतना के शने: - शने, उन्नति करने की 
बात से इनकार नहीं किया जा सकता तो यह भी भानना पड़ेगा कि 
किसी समय वह बहुत ही सूचम रही होगी। मलुष्य की यह चेतना 
सनुष्य के विकास के साथ-साथ उन्नति करती ञाई है। जब मनुष्य अपनी 
उन्नति की आरम्भिक अवस्था मे रहा होगा, उसकी चेतना भी वैसी ही 
रही होगी । जैसी पशुओ की होती हे । आज भी हम देखते हे कि 
चेतना कम या अधिक सभी जीवो मे है। सभी जीव उसी अनादि, 
घाननन्‍्त, चेतन, ध्तान स्वरूप, सम्पूर्ण विश्व मे समाये रहनेवाले भगवान्‌ के 
अंश हैं फिर उनसें चेतना समान रूप से क्यो नहीं ? मलुष्य से ही यह॑ 
पेतना सबसे अधिफ वढ़ गई, तो इसमें मनुष्य की श्रपनी भी कुछ 
करनी होगी ही । 
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को जब अपनी चेतना के बढ़ाने की स्वतंत्रता है, तो उसे 
अपने। क्रम को, अपने ज्ञान के अनुसार सत्य को बदलने की भी 
त्त स्वत्तत्रता है बहिक ज़रूरत भी है। ऐसी अवस्था सें मलुष्य 
फा सत्य परमेश्वर के कभी न बदलने वाले--गांधीवादी---सत्य से 
भिन्न है मनुष्य के जीवन का सत्य उसके जीवन के घिकास के साथ 
साथ, मनुष्य जिन परिस्थितियों सें पहुँचता है, अपने कार्यों से घह' 
जिन परिस्थितियों की रचना करता है, उनके अनुसार बदलता रहता 
है। परन्तु गांधीवादी सत्य अचल और अपरिचर्तन-शीकत है, वह मनुष्य 
की परिस्थितियों के अनुसार नयी व्यवस्था तैयार करना नहीं चाहता। 
जब परिवर्तन की आवश्यकता उसके सामने आकर खडी हो जाती है, 
चह समाज को पीछे की ओर ले जाने का ही यत्न करने लगता है । 
गांधवादियों का कहना है, गाध,वाद कोई नई बस्तु नहीं, वह 
केवल शाश्वत सत्य है। शाश्वत का ध्यथ्थ है, सदा एक अवस्था में 
रहने वाला । मलुष्य के जीवन में कोई परिस्थिति, कोई कार्य शाश्वत्त 
नहीं । इसलिये काट्पनिक शाश्वत सत्य सनुप्य की आवश्यकता पूरी 
नहीं कर सकता । अतीत की कल्पना के आधार पर खड़ा हुआ यह 
सत्य केबल मनुष्य को विकास के मार्ग पर रोकने का कास कर सकता 
है । इस प्रकार के शाश्वत सत्य को गढ़ने का किसी समय चाहे जो 
प्रयोजन रहा हो, आज उसका केघल एक ही उदेश्य है। पह उद्देश्य 
है, सत्य को इैश्वर का अंग बताकर मनुष्य के वश ओर शक्ति से परे 
की वस्तु ठहरा देना। मलुष्य से आत्मनिणंय का अधिकार छीनकर, 
इंश्वर प्रेरणा के फन्‍्दे सें उलका देना । 
मजृप्य को अनन्त, अनादि ओर शाश्वत सत्य, भगवान्‌ का अंश 
स्वीकार कर लेने पर हम इस बात के लिये बाध्य हो जाते हे कि समाज 
की व्यवस्था को भी शाश्वत सत्य समझ लें ! समाज में यदि कहीं हमें 
अन्तरविरोध दिखाई दे, तो समाज की व्यवस्था को वदलने का हसें 
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अधिकार नहीं रह जाता बल्कि हम अन्तर विरोध को कुचल देने भर 
उनके कारणोी को दूरकर देने का स्वप्न देखने लगते है। समाज में 
अन्तर विरोध उल्न समय प्रकट होते हैं जब समाज एक मंज़िल को 
पार कर विकास की दूसरी सज़िल में पहुँचने का यतन करता है। 
शाश्वत सत्य की रस्सी से समाज को अतीत से बाँच गांधावाद नई 
व्यवस्था के लिये प्रयत्न के अधिकार से रोक देना चाहता है। गांधीवाद 
स्वयस्‌ प्रसति के सागे पर न चल, अर्खे मुंदकर भगवान्‌ को पुकार 
केवल प्राथना करना चादवा है। गाधीवाद परिवर्तत और क्रान्ति से 
डरकर उन कारणों को ही दूर कर देना चाहता है जो परिवर्तन (क्रान्ति) 
के लिये अवस्था तेयार करते हैं। इसी उद्देश्य से गाधीवाद कहता है, 
मैशीनों को दूर करो ! मेशीन ने समाज में पैदावार का तरीक़ा बदल 
दिया है इसलिये समाज की व्यवस्था ओर परस्पर सम्बन्ध बदल जाना 
भो ज़रूरी हो गया है। समाज सें श्रेणियों के हितो का संधर्ष दूर 
करने के लिये व्यवस्था मे परिवर्तन करने की सलाह न दे वह दलितों 
को त्याग का उपदेश देवा है! पर्थाव अपने द्विता की चिन्ता न करो 
परन्तु पीछे लोदने का यह ढंग प्रकृति-चिरुद्ध है। सज॒ष्य ने मैशीन का 
पिकास गाघीवाद के भगवान की तरह लीला करने के लिये नही किया 
वह उसके हजारो पीढियो के परिश्रस का फल है और उसके भविष्य 
समाज की नींव है। साधीवाद के कहने से वह मैशीन को छोड़ नहीं 
समता । जिन श्रेणियों ऊँ दिता से परस्पर विरोध है, उनके एक दूसरे 
को पिता और पुत्र समझ लेने से ही उनके विरोध दूर होकर शान्ति 
स्थापित नहीं हो सफतो । 
विकास जीवन का प्राकृतिक ग्रुण है । विकास के मार्ग में अन्तर 
विरोध भी प्राकृतिक रूर से ही आता है। विक्रास होता है सीढ़ी- 
दर-सीढ़ी । प्राणियों या समाज की प्रस्येक अबस्था विक्रास को एक 
७. सीदी है । पुक अवस्था या व्यवस्था में समाज के लिये जितना विकास 
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सम्भव होता है, उसे प्राप्त कर लेने पर विकास का मार्ग आगे बन्द 
हो जाने से, समाज सें अन्तर विरोध के रूप से संघर्ष ओर हिंसा प्रकट 
होने लगती है। ऐसी अवस्था सें परिवर्तन की जरूरत होती है। समाज 
गें मोजूद व्यवस्था में विरोध फूट पछते हैं । मोजूद व्यवस्था की स्थिति 
( ॥6७७ ) ओर विरोध की प्रतिस्थिति ( 370४776७»७ ) में संघर्ष 
के परिणाम में एक नया समन्वय ( 579895 ) पैदा होता है, जो 
पहले मौजूद स्थिति और उससें प्रकट हो जानेवाले विरोधो के समन्धय 
से आता है। संघर्ष के बाद समन्वय के परिणाम सें पेदा होनेवाली 
व्यवस्था नये विकास के लिये स्थिति पेदा करती है । स्थिति सें विरोध 
पैदा होना, ओर संघर्ष के परिणाम स्वरूप विकास के लिये नई 
स्थिति का पेदा होने का ऐतिहासिक क्रम समाजवादी विचारधारा का 
आधार इन्द्वात्मक भोतिकवाद ([)96७।८४]! ०६८००७.५0 ) 
कहलाता है। 

समाज के जीवन में इन्द्वात्मक भौतिकवाद और आध्यात्मवाद 
का सेद हम इस प्रकार ससरू सकते हैं ;---हम एक समाज की 
कल्पना केरते हैं जिसमें लोगों का निर्वाह मुख्यत खेती पर होता है । 
बडे-बढ़े ठाकुर लोग भूमि के मालिक हैं। उनकी रियाया खेती करती 
है । मात्रिक की श्राज्ञा बिना यह लोग अपना घर-भूमि छोडकर कहीं 
नहीं जा सकते । प्रजा ठाकुर की भूमि जोतती है, उसे लगान देती है । 
अपनी जरूरत की वस्तुयें लोग स्वयं तेयार कर लेते है । उनकी आवश्य- 
कतायें भी बहुत थोडी हैं । थोढ़ा-बहुत व्यापास“है। इस समाज में 
सुख शान्ति बसती है। ठाकुर पिता और प्रजा पुत्र समान है। इसे 
समाज की एक “स्थिति” समझ लीजिये | 

इस समाज में मनुष्यों की संख्या बढ़ने लगती हे परन्तु भूमि नहीं 
बढ़ती । भूमि के जिस टुकठे से पहले चार प्राणियों को निर्वाह होता 
था उससे अब छु को करना पढता है। ठाहर अपना लगान लिये 


३६ [ गाधीवाद 


जाता है। नह चीज़ें बाजारो में आने लगती हैं। छोटी मोटी मैशीन 
बनाकर लोग पहले से अधिक सामान तेयार करने लगते हैं । व्यापारी 
घन जमा करने लगते हैं। मेशीन द्वारा हाथ की अपेक्ता सस्ता भर 
अधिक सामान तैयार होता हे। व्यापार बढ़ता है, इसलिये कारीगर 
मेशीन का उपयोग करते हैं । सब कारीगर मेशीन का उपयोग नहीं 
कर सकते, इसलिये व्यापारी कारखाने खोलकर सामान तैयार करते 
है। व्यापार बढ़ने से अधिक माल को जरूरत होती है। व्यापारियों 
को काम पर लगाने के लिये मज़दूर काफ़ी नहीं मिलते। मालिकों 
ओर मजदूरो में रंगढ़ा होता हे। मालिक देना तो कम चाद्वता है 
परन्तु मजबूर है | गाँवों से ठाकुरों की भूमि में प्रजा अधिक बढ़ गई 
है। सभी लोग भूमि का एक टुकड़ा चाहते हैं इसलिये ठाकुर को पहले 
की अ्रपेष्ा अधिक लगान लेने का मोक़ा है। एक तो प्रज्ञा की संख्या 
बढ़ने ओर भूमि कम होने से कष्ट था, दूसरे लगान बढ़ने से कष्ट बढ़ा। 
ठाकुर के सन्‍्तान बढ़ रही है, दूसरे उसे रुपये की अधिक जरूरत है 
क्योकि पहले से अधिक ऐश के सामान बाजार में मिलते हैं । ठाकुर 
बनना चाहते हैं, पर वे ठकुराई कहाँ करें ? ठाकुर की श्रजा चाहती है 
कि वह व्यापारियों के कारखानो में मजूदूरी कर निर्वाह करे, पर इस 
बात की आज्ञा नहीं । सभी ओर कष्ट और परस्पर विरोध पेटा हो 
जाते है । यह सब त्रिरोध स्वर्य समाज के भीतर से पेंदा हो गये हैं। 
इन अन्तर विरोधो के कारण समाज का निर्वाह नहीं हो सकता। 
इन्द्वात्मक भौतिकवाढ कहता हे, “स्थित्ति! से 'प्रतिस्थिति! पेंद्रा हो गई 
है इसलिये संघर्ष हो रहा है। आध्यात्मवाद कहता है, समाज में क्तोभ 
ओर टिविंसा बढ गई है इसलिये पाप हो रहा है। द्वान्द्वात्मक भौतिक- 
बाद बताता है, क्रान्ति द्वारा व्यवस्था बदल कर नडे म्थिति या समन्वय 
लाना चाहिए। आध्यास्मयाद कहता है, व्याग और सत्तोष करो, फिर 
पुरानी शान्ति आरा जायगी | 
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समाज में क्रान्ति हो जाती है। नई व्यवस्था सें निश्चय होता है, 
सब भनुष्य स्वतंत्र ओर समान है । किसी को किसी पर हुकूमत करने 
का अधिकार नहीं , सबको स्वतंत्रता है, जेसे चाहें परिश्रम करें, कमायें, 
घन इकट्ठा करें । किसी को किसी की सम्पत्ति छीनने का अधिकार नहीं । 
ठाकुर की प्रजा के जो लोग चाहते है, व्यापारियों के कारखानों में 
मज़दूरी करने लगते हैं । वे स्वतंत्र हो गये, जहाँ काम मिला, किया । 
मज़दूर काफ़ी मिलने लगी । निर्वाह के दूसरे साधन निकल आये। 
भूमि की तंगी महसूस नहीं होती । व्यापार और पेदावार बढ़ने 
लगे | नये अ्रविष्कार होने लगे । सब ओर स्वतंत्रा, अधिकारो' कीं 
समानता, और प्रजातंत्र कायम हो जाता है। समाज में व्यक्तिगत और 
सामाजिक उन्नति ओर विकास का मार्ग खुल जाता है । 

समाज में क्रान्ति के बाद समन्वय से पैदा हुई स्थिति सें जितना 
विकास हो सकता था हो गया। एक युग बाद उसकी भी सीमा आ 
जाती है । स्वतंत्रता से धन कमाकर इकट्टा करने से परस्पर 
मुकाबिला होने लगता है। व्यापार के झुकाबिले सें कम धनवान लोग 
निर्धन ओर धनी लोग बहुत अधिक धनवान हो जाते हैं। मज़दूरो'" 
की संख्या बहुत बढ़ जाती है परन्तु मैशीनो' के विकास से थोडे से ही 
आदमी बहुत-सी पेदावार कर लेते हैं । बेकारी फेल जाती है ।। पैदावार 
के साधनो' के मालिको' को अ्रवसर रहता है कि पेदाचार की मेहनत 
करनेवालो' से चाहे जितना अधिक परिश्रम करायें ओर चाहें जितनी 
कम मज़दूरी दें । ऐसी अवस्था सें आध्यात्मावाद कहता हे -समाज सें 
पाप और हिंसा फैल रही है, त्याग ओर सतोष से काम, लो,पुरानी 
अवस्था में लोट चलो ! इन्द्वात्मक भोतिकवाद कहता है --ससाज सें 
अन्तर विरोध फिर पेंदा हो गये हैं | पेदावार के नये साधनों” के अनुसार 
नये सिरे से संगठन करने की अवश्यकता हे । यद्ति हम लौट चलने 
की बात सोचें तो तिकनी सीढ़ियाँ उतरना पड़ेगा ? हम वनमानुस की 
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स्थिति से पहुँचकर भी न रुक सकेंगे, क्यो कि इससे भी नीचे से विकास 
की सीढ़ी पर चढ़ना हमने शुरू किया था। मलुष्य स्वाभाव की प्रकृति 
आगे बढ़ना ही है । 
आज हमारे समाज में कदम-कदस पर अ्रव्यवस्था विगेध और 
हिसा दिखाई दे रद्दी है। इन विरोधो' ओर हिसा के कारणो' की खोज- 
कर हम परिणास पर पहुँचते हैं कि समाज की सौजूदा व्यवस्था में 
अन्तर विरोध पैदा हो गये हैं। इस समय नई व्यवस्था या समन्वय 
की आवश्यकता है | नहै व्यवस्था के लिये नई विचारधारा की ज़रूरत 
है; जिसका अर्थ होता है कि सत्य, अहिसा और धर्म की भावना का 
संस्कार नये सिरे से होना चाहिए | परन्तु गांधीवाद समाज से त्रिरोध 
ओर हिंसा दूर करने का दावा करते समय कहता है कि वह किसी 
नये तत्व का अविप्कार नहीं कर रहा। गाधीवाद पुरानी जीर्ण 
परिस्थितियो' सें बने सत्य के शिकंजे को नई और बदली हुईं 
परिस्थितियो' पर जकड़ देना चाहता है। ऐसा करने का परिणाम 
होगा कि उस सत्य, अ्र्िसा ओर न्याय की पुरानी धारणा में तथा 
समाज की नई परिस्थितियो' में लगातार संघर्ष होता रहेगा । यह 
संघर्ष उस समय तक होता रहेगा, जब तक कि समाज की जीवन, 
रत्ा और विकास की प्रवृत्ति सत्य, अहिंसा और न्याय की धारण के 
पुराने समय के शिकजें को नह परिस्थितियों के अनुसार बदल नहीं 
देगी । यदि हम कल्पना करें कि पुराने समय की सत्य, अ्विसा 
कर न्याय की धारणा के शिकंजे को गांधीवाद त्याग, सहनशीलता 
ओऔर अरद्दिसा की नई उुस्तियाँ और कील-कॉंटे लगा समाज को 
जकड़कर उसकी प्रब्रुत्तियो' को घोंट देने ओर दया ढेने लायक बना 
टेगा, तो इसका अर्थ है कि समाज अधमरी अवस्था में सिसकता 
रहे | परन्तु ऐसा हो नहीं सकेगा, क्योंकि यद्द यात समाज की जीवन 
शन्त्रि और विकास की प्रवृति के विख्द्ध हें । 
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इस देश को पुरानी परिस्थितियो' की जीर्ण ओर बेकाम केंचुली 
उतार कर फेंकनी ही पढ़ेगी। वह उसकी गति से रुकावट पेदा कर 
रही है । शाश्वत, अनादि, अनन्त सत्य की इस पुरानी केंचुली को, जो 
अपने समय सें अपना काम पूरा कर चुकी है, गांधीवाद का नया 
नाम दे देने से, उसे एक करोड बेर सत्य, अहिंसा, सत्याग्रह, सेवा 
और धर्म का नाम दे देने से भी वह उपयोगी नहीं बन सकेगी । उसे 
भगवान की प्रेरणा बताकर अंधविश्वास के सहारे आकर्षक बनाया 
जा सकता है परन्तु उपयोगी और सार्थक नहीं बनाया जा सकता। 
सत्य, अहिंसा और धर्म की उस धारणा को मलुण्य समाज ने जिस 
व्यवस्था की सहायता और रक्षा के लिये गढ़ा था, उसका उपयोग 
चह कर चुकी है। मनुष्य समाज उसका सार अहण कर चुका हे। 
अब वह क्वल निस्सार फोक के समान है। उसे समाज के अंग में 
लिपटाये रहने से वह समाज को सशक्त नहीं बना सकेगी । समाज की 
नह आती हुईं अवस्था में उपयोगी और सार्थक न होने के कारण वह 
न सत्य है न श्रहिंसा, न धर्म, क्योकि वह समाज के लिये जीवन रक्षा 
ओर विकास का साधना नहीं बन सकती | बीते हुए समय को 
परिस्थितियो' में पैदा हुईं यह धोस्णा यदि समाज के मस्तिष्क से चिपटी 
रहेगी,, तो इसका परिणाम होगा कि जीवन रक्षा और विकास के मार्ग 
सें, समाज की प्रगति सें रुकावट आती रहेंगी । 
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धर्म की खोज सें मनुष्य खूब बावला बनता है। वह धर्म के 
अधस्तित्व को अपने जीवन में अज्ुुभव तो करता है परन्तु उसे पकड़ 
नहीं पाता । ठीक उसी तरह जिस तरद्द कस्तूर-द्विरन कस्तूरी की सुगंघ 
को अनुभव कर उसे पाने के लिये उल्टी-सीधी छलाँगे लगाता ह्ठे 
परन्तु पा नहीं सकता। जन साधारण का विश्वास के है कि कस्वूरी 
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हिरन के पेट में ही रहती है । वही अवस्था मु के घम की भी है। 
धर्म जीवित रहने का प्यल् है। यह घर्मं मनुष्य के जीवन और शरीर 
में ही रहता है ; परन्तु वह उसकी खोज करता है, न जाने कहाँ-कहों ! हे 
मदिर, मसजिद, गिज्जें में कौर अनन्त, अनादि, शाश्वत, सत्य परमे- 
श्वर सें । धर्म को मनुष्य अपने विश्वास से दी बनाता है । जीवन का 
बह उद्देश्य जिसकी पूर्ति के लिये धर्म का साधन बनाया जाता है, 
सलुध्य की शक्ति और प्रयत्न से ही पूरा होता है । है 
धर्म क्‍या है; यह प्रश्न बार-बार क्यों उठता है इललिये क्षि 
धर्म बार-बार नये रूपों में हमारे सामने आता है। एक प्रकार की 
परिध्थियों में जीवन के लिये रक्षा ओऔर विकास का एक क्रम तैयार - 
कर हम उसे धर्म का नाम देते हैं। परिस्थितिर्या के बदल जाने पर नयें ', 
ढाँचे में चह क्रम ठीक नहीं बैठता, इसलिये नये कार्य-क्रम की ज़रूरत, द 
पढ़ती है और धर्म के विषय में विवाद आरम्भ हो जाता हैं।' 


घुनियाद मेँ स्थिर रहता है? धर्म के इस मूलतत्व की पहचान 

के लिये धर्म गुरुओों और नीतिज्ञों ने उपदेश दिया है । / 
“आहार निद्रा मय मैथुनच सामान्यमेतत पशुमिनराणाम्‌ » हि । 

धर्मोहिं तैशामघिकी विशेषों धर्मेश हीना पशुमिसमाना ।” की 
खाना पीना, नींद लेना, संतानोस्पत्ति यह सब त्तोम 

और पशुझो में समान हैं। मलुष्य को विशेषता यह्‌ है कि उसके ध्वर्म 

और अधिक है | उसके न होने से मलुष्य बेसींग और पूंछ का पश्च है।',' 

इस मूलभूत घर्म से हमारे ऋषियों का अभिप्राय क्या है; सो उन्होंने, 

स्पष्ट नहीं किया | शायद्‌ उनका अभिम्राय रहा हो कि पश्च सो प्रकृति , 

में पैदा दोकर जसी अवस्था और परिस्थिति पाते हैं, उसके श्राधीन 

रहकर जीवित रहने का प्रय् करते रहते हैं। परन्ठ महुप्य स्वयम कार्य 
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क्रम बनाकर जीवन को चलाता है। वह कौन काम है, जिसे पशु नहीं 
करता ओर मनुष्य करता है ? इस प्रश्न का स्पष्ट और क्रियात्मक उत्तर 
दिया है, समाजवाद के सिद्धान्तों को वेज्ञानिक रूप देनेवाले विद्व|न 
काल मास ने। माक्स का कहना है--पशु जिन प्राकृतिक अवस्थाओं 
में पेदा होते हे, जब तक सम्भव द्वोता है, उन्हीं मे निर्वाह करते हैं । 
प्राकृतिक परिस्थितियों के घदलने पर वे श्रपने जीवन का क्रम बदलने की 


चेष्टा करते है श्रौर स्वयं भी बदल जाते हैं। पशुओ को प्रकृति में जीवन 


के साधन जैसे मिलते हैं, उनका प्रयोग कर वे जीवन रक्षा करते हैं । 
परन्तु मनुष्य अपने लिये जीवन के साधन, या जीवन के लिये आवश्यक 
पदार्थों को पैदा करने के साधन स्वयं उत्पन्न करता है । यह है अन्तर 
मनुष्य ओर पशु सें जो मलुप्यत्व की नींव है, मलुप्य के धर्म का मूलतत्व 
है । इस सत्य को आधार बनाकर चलने से आध्यात्मवाद ओर काल्पनिक 
धर्म की बुनियाद पर खड़ा दर्शन शास्त्र, जिसका कि गांधीवाद सिसकता 
हुआ रूप है, क्रियात्मक ओर कमंशील दर्शन सें बदल जाता है | जिस 
दर्शन शास्त्र में मनुष्य भाग्य या-अनादि, अनन्त शाश्वत्त शक्ति के हाथ 
का खिलोना म रहकर- अपने भाग्य ओर भविष्य का निर्माता बन 
जाता है । 

सनुष्य अपने जीवन के साधनों या पैदावार के साधनों को र्वय॑ 
बनाता है, यह सामूली बात नहीं । इस शक्ति से मनुष्य अन्य जीवो 
की भाँति प्रकृति की दया पर निभ॑र नहीं रहता | श्रन्य जीवो के लिये 
परिस्थिति , का पअर्थ है, भोतिक और प्राकृतिक परिस्थितियाँ। सलुष्य 
के लिये परिस्थिति का अर्थ भौतिक और प्राकृतिक परिस्थितियों के 
इलावा उन परित्थित्तियो से भी हे जिन्हें मनुप्य स्वयम्‌ तेयार कर लेता 
हे। मनुष्य द्वारा तैयार की गई परिस्थिति से अभिश्नाय उसके बनाये 
पैदावार के सोधनो, इसके विकास और समाज की व्यवस्था से है। 
पैदावार और बेंटवारे की व्यवस्था और साधनों सें परिवर्तन थआने से 
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समाज को न्याय के मार्ग पर रखना चाहते हैं, हेश्वर विश्वास का एक 
दूसरा ही प्रयाजन प्रकट करती हैं । श्रर्थात्‌ जो लोग विद्वान्‌ है, शक्ति 
सम्पन्न हैं, उनके लिये ईश्वर का द्वोना न होना बराबर है। हैश्वर का 
भय या विश्वास उन्हीं लोगों के लिये आवश्यक है, जो सत्य, धर्म 
और उचित को स्त्रय नहीं पहचान सकते | 
सत्य धर्म और उचित को कोन पहचान सकता है और 
कौन नहीं पहचान सकता, यह बात बहुत ह॒द॒तक इस बात पर भी 
निर्भर करती है, कि सत्य, धर्म ओर उचित क्या है, ओर उसे निश्चित 
किसने किया है। जो व्यक्ति या श्रेणी सत्य, धर्म, उचित और न्याय 
का निश्चय करती है, उन लोगों का उस श्रेणी को सत्य धर्म ओर 
न्याय को समझने सें कोई कठिनाई नहीं हो सकती । क्योंकि सत्य, 
धर्म ओर न्याय स्वयं उन्हीं को इच्छा के अज्लसार, स्वयं उन्हीं के 
मस्तिष्क से, उनकी आवश्यकताओं और हितों को पूरा करने के लिये 
पेदा होते हैं। इस प्रकार के धर्म और न्याय का पालन करने के लिये 
इन लोगो को किसी भय की आवश्यकता नहीं, न समाज में क्रायम 
शासन की, न हेश्वर की आज्ञा की । 
समाज सें क्ायम शासन ओर ईश्वर की श्राज्ञा के भय से धर्म 
ओर न्याय पालन उन्हीं लोगों से कराने की आवश्यकता होती है, जो 
समाज के शासेन में अपना लाभ नहीं देखते , जिनका शोषण करने के 
लिये उन्हें वश में रखने की आवश्यकता होती हे | दूसरी श्र॑णी को 
चश में रखकर, शोषण करनेवाली श्रेणी अपनी स्थिति और अधिकार 
बनाये रखने के लिये ही सरकार कायस करती है। यह श्र णी अपने 
हित की व्यवस्था की रचा के लिये नियम बनाती है ओर इन नियमो 
को अपनी शक्ति द्वारा समाज के असंतुष्ट ओर अधिकांश भाग पर 
लागू करती है। 
। जैसे दूसरी शक्तियों हैं, वेसे ही एक शन्ति विश्वास की भी हे । 
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न्याय की धारणा निश्चित करती है। इसे पत्तपात भी नहीं कहा जा 
सकता । आधिपत्य करनेवाली श्रेणी की दृष्टि में उस श्रेणी की जीवन 
रक्षा ओर विकास का अवसर देनेवाली व्यवस्था ही न्याय सत्य और 
धर्म है। इस न्याय, सत्य और धर्म॑ के लिये वे या उस श्रेणी के कुछ 
लोग प्राण तक नयोछावर कर सकते हैं । परन्तु इन लोगों के इस 
बलिदान से भी ऐसी व्यवस्था शोषित लोगो के लिये न्याय नहीं 
बन सकती । 

इसके विपरीत शोषित या दलित श्रेणी शक्ति संचय कर जब 
समाज की व्यवस्था सें परिवर्तन कर देती है, तब सत्य, धर्म, न्याय 
की धारणा और इश्वर की आज्ञा बदल जादी है । ठाकुरशशाही के » 
समय राजा और ठाकुर को ईश्वर का प्रतिनिधि भाना जाता था। 
जनसाधारण पर उन्हें शासन करने का अधिकार भगवान्‌ द्वारा दिया 
गया समझता जाता था। परन्तु जब मध्यम वर्ग ने क्रान्ति कर शासन 
की बागढोर अपने हाथ में लेली, समाज का शासन उन्हीं लोगों के 
हितों की दृष्टि से होने लगा । इस परिवर्वन से सत्य, धर्म ओर न्याय 
की धारणा का पुराना रूप बदल गया । पहले विश्वास किया जाता था, 
राजा या सरदार भगवान्‌ के प्रतिनिधि हैं और उन्हें प्रजा पर शासन 
करने का अधिकार भगवान्‌ ने दिया है। राजा के विरुद्ध आवाज़ उठाना 
महापाप है । प्रजातंत्र व्यवस्था क्रायम होने पर कहा जाने लगा, 
भगवात ने सब मजुष्यो को एक समान पैदा किया है। स्वतंत्रता प्रत्येक 
ध्यक्ति का जन्म सिद्ध अधिकार है। गुलामी की प्रथा सहापाप और 
अत्याचार है। इसी प्रकार आज हमारे समाज में पूंजीपति और ज़मींदार 
श्रेणी का अ्रभुत्व है, इसलिये समाज की व्यवस्था से सम्पत्ति की रक्ता 
के नियमों के अनुसार होता है । 

पूजीवाद का आधार पा आ आधार है, सम्पत्ति पर व्यक्ति के स्वामित्व का सम्पत्ति पर व्यक्ति के स्वामित्व कला 

» ठाकुरशाही से अभिप्राय सामन्‍्तकाल स है | 
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अधिकार । इसलिये इस समाज सें किसी की भूमि से एक तिनका तोड़ 
लेना पाप और हिसा है, किसी की संचित सम्पत्ति में से एक चावल 
उठा लेना अन्याय ओर अपराध है । परन्तु हज़ारों मनुष्यों से अधिक 
मूल्य का काम कराकर, उन्हें उनके परिश्रम कर कम मुल्य देकर, उनके 
परिश्रम के फल की चोरी कर लेना पाप नहीं । पूंजवादी और ज़र्मींदारी 
प्रणाली का सत्य, अहिंसा, धर्म ओर न्याय इस एक उदाहरण से 
स्पष्ट हो जाता है । 

मौजूदा समाज सें इसी सत्य, अहिंसा, धर्म ओर न्याय की प्रतिष्ठा 
है ओर इस धर्म पर भगवान्‌ की स्वीकृति की सोहर लगी हुईं है! 
गाधीवाद इसी सत्य, अहिंसा ओर धर्स की प्रतिष्ठा से रामराज्य द्वारा 
समाज में सुख शान्ति और न्याय कायम करना चाहता है। परन्तु 
पजीपति और ज़मींदार श्रणी की सत्य अहिंसा गाधीवाद का समर्थन 
पाकर भी, जिनका शोषण इस व्यवस्था द्वारा हो रद्दा है। उस श्रेणी के 
लिये सत्य अट्ठिसा नहीं बन सकती, क्योकि इस सत्य, अद्विसा से 
शोषित श्रेणियॉ--किसान, मज़दूर ओर मध्यम श्रेणी के नौकरी पेशां 
लोगों के जीवन की रक्चा और विकास नहीं हो सकता। यह श्रेणी 
यदि जीवन रक्षा ओर विकास का अधिकार चाहती है, तो उसे इस 
उद्देश्य को पूर्ण करनेवाली सत्य और अहिंसा को स्थापित करना होगा। 
यह सत्य वर्तसान मनुष्य समाज की परिस्थितियों, उसके जीवन निर्वाह 
के साधनों और ढग को देखकर ही निश्चित करना होगा | 


आध्यात्मिक सत्य-अहिंसा 

मनुप्य क्या करना चाहता है, क्या उचित सममता है, इस बात 
का प्रभाव व्यक्ति के जीवन और समाज की व्यचस्था पर यहुत हृद तक 
पढता है। मनुष्य किस यात को चाहता है, उचित-अ्नुचित समझता 
है, इसपर उसकी विचारधारा का प्रभाव पड़ता है । ससाज अपने यीते 
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हुए जीवन के पअ्रनुभवों और उद्देश्य के आधार पर भविष्य में अपने 
लिये राह्द निश्चित करता है। प्राकृतिक परिस्थितियाँ भी मनुष्य के 
जीवन पर प्रभाव डालती हैं, परन्तु बेसे ही मनुष्य द्वारा स्वयम्‌ तैयार 
की गई परिस्थितियों का प्रभाव उस पर पढता है । मलुष्य की विचार- 
धारा, उसको न्‍्याय-अन्याय की धारणा भी उसकी परिस्थितियों का 
अंग होती हैं। किन सिद्धान्तों पर चल कर मनुष्य को अपना मार्ग 
निश्चित करना चाहिए, इस विषय में दो प्रकार के विचार है। एक 
पद्धति को आध्यात्मैवाद ओर दूसरी को भोतिकव्राद कहा जाता है। 
आध्यात्मवाद स्टृष्टि ओर मनुष्य से परे श्रलोकिक शक्ति से विश्वास 
रखता है। उस शक्ति को ईश्वर का नाम दिया गया है। डैश्वर की 
परिभाषा और परिचय कई प्रकार से दिया जाता है परन्तु हम यहाँ 
गांधीवाद की परिभाषा को लेकर ही चलेंगे, क्‍योंकि गांधीवाद का 
यह दावा है कि ईश्वरवादी सम्प्रदायों में किसी प्रकार के मतभेद की 
ज़रूरत नहीं | गांधीचाद के अनुसार इेश्वर की परिभाषा एक दफ़े हम 
ऊपर दे आये हैं, “हेश्वर अनन्त, अनादि, सदा एक रूप रहनेवाला, ' 
विश्व का आत्मारूप अथवा आधाररूप और उसका कारण है। बह 
चेतन अथवा ज्ञानस्वरूप है। उसी का एक सनातन अस्तित्व है। 
शेष सब नाशवान हैं (? वास्तव में सृष्टि और सृष्टि के अग मनुष्य को 
हैश्वर ने बनाया है या नहीं; डेश्वर ने नहीं बनाया, तो किसने बनाया, 
' ईश्वर को किसने बनाया है, यदि ईश्वर स्वयम्‌ पेंदा हो सकता है, तो 
सेष्टि स्वथस्‌ पैदा क्‍यों नहीं हो सकती; आदि प्रश्नो को छोड़कर हस 
केवल यह देखने का यत्त करेंगे कि सृष्टि और सलुप्य समाज के क्रम से 
ज्ञानस्वरूप, चेतन ओर अनादि, अनन्त परमेश्वर के विधान का श्राभास 
मिलता है या नहीं ? 
सृष्टि की रचना और विकास सें भगवान्‌ या किसी अलौकिक शक्ति 
का विधान होने का ध्यर्थ है, कि सृष्टि की रचना एक निश्चित उद्देश्य से 
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इंश्वववाद और आध्यात्मवाद की रस्सी से बॉध ईश्वर के विधान से पेदा 
हो गये संघ, विरोध, हिंसा ओर पाप के भँँवर में असहाय छोड़ 
देता है। , 
सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा से है, यह मान लेने के बाद मलुष्य 
को व्यक्तितत और सामाजिक रूप से सुधारने श्रौर उन्नत बनाने के 
प्रयत्ष का कोई अर्थ नहीं रह जाता,। उसे सत्य, धर्म और अहिंसा का 
उपदेश देना भी व्यर्थ है; क्योंकि मनुष्य तो कठपुतली मात्र है, जिसका 
धागा भगवान्‌ खींचते है । कठपुतली यदि ठीक ढंग से नहीं नाचती, 
उसके हाथ पैर उलटे और बेढंगे चलते है तो इसका उत्तरदायित्व रस्सी 
खींचनेवाले पर है, कठपुतली पर नहीं। भगवान्‌ फो सृष्टि का रचयिता 
आओऔर सचालक मान लेने पर भगवान्‌ की इच्छा ही सत्य और धर्म 
मानी जायगी और भगवान्‌ की इच्छा ही मनुष्य के दुष्कृत्यों का कारण 
होगी, तो फिर सत्य, धर्म ओर मभजुष्य के पाप में अंतर फहों रहता 
है ? यही कहना कठिन हो जायगा कि कौन कास सत्य तथा धर्म है ओर 
कौन कास पाप । इस प्रकार की विचारधारा के प्रभाव से ही मनुष्य 
निराश होकर कहने लगता है, सब कुछ भगवान्‌ की इच्छा ओर ज्ञोला 
मात्र है। यह संसार और मनुष्य के प्रथल सब माया और अम है, 
सनुष्य का उद्देश्य फेवल हश्वर से साक्षत्कार करना ही होना चाहिए । 
यही तो गांधीवाद है, जिसकी जड़ सें संघर्ष से भय की निराशावादी 
भोर हतोत्साह मनोबृत्ति मौजूद है । 
संसार झोर संसार के संघर्ष को केवल भगवान्‌ की भाया समझने 
कि विचारधारा का परिणाम होता है कि मनुष्य शान्ति और संतोप की 
खोज सें संघ न कर कल्पना करने लगता है | संसार की वास्तविकता 
को वह साथा समझकर उससे उदास होकर निष्क्रियता में जीवन की 
सफलता समभने लगता है। निष्क्रियता को त्याग का नाम दिया जाता 
है। संसार में सघर्ष है,संघर्ष में कठिनाई झोर विरोध भी सामने आता है। 
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जब मनुष्य को यह विश्वास हो कि संसार नश्वर, मिथ्या और साया ही 
है, अनन्त और अनादि केवल भगवान्‌ हैं तो वह सिथ्या और माया के 
लिये सधर्ष और कठिनाई का मुक़्ाबिला कर संसार सें आगे बढ़ने की 
चेष्ट क्‍यों करेगा ? क्यो न पूर्ण भगवान्‌ की गोद में सिर छिपा, कल्पना 
में ही सुख ढेंढ़ने लगेगा ? ऐसी भावना व्यक्ति को समाज के लिये 
अनुपयोगी ओर बोक बना देती है । यह भावना जिस समाज में घर कर 
जाती है, चह समाज ससार के संघर्ष सें प्रकृति और परिस्थितियों पर 
विजय पाने का उत्साह छोड, एक काल्पनिक नशे से शान्ति श्रोर सतोष 
प्राप्त करने फे स्वम्न देखने लगता है। ऐसे समाज में वीरता संघर्ष द्वारा 
आगे बढ़ने सें नहीं बल्कि कुछु न कर, कष्ट सहने ओर कष्ट को कष्ट न 
समसलने में ही समभी जाती है। ऐसे समाज में कष्ट के कारणी को दूर 
कर जीवन को समर्थ बनाने और आवश्यकताओं को पूर्ण करने को 
“नभोग' समझा जादा है । आवश्यकताओं को कम करने और भ्रपनी 
आवश्यकताओं को शुलाकर अपने प्यापको सुखी समझने और ऐसा ही 
चिश्वांस करने का उपदेश दिया जाता है । 

समाज में ऐसी मानस्तिक अवस्था या विचारधारा उस समय शा 
जाती है जब समाज किसी एक सज़िल की परिस्थितियों में जितनी 
उन्नति सम्भव होती है, कर लेता है और विकास द्वारा आगे बढ़ने के 
सार्ग से अढ़्चने आने लगती है । इन अडचनो के फारण स्वाभाविक 
तौर पर ससाज में असतोपष अनुभव होने ज्गता हैं और संघर्ष की 
आशंका पेंदा हो जाती है। असंतोप दूर हो सकता है संघर्ष द्वारा 
अडचनों को दूर करने से | श्रढ्चनो को दूर करने के लिये समाज में 
शक्ति, समद्धि श्रौर सामर्थ्य श्राप्त करने की भावना होनी चाहिये । यदि 
असतोष फो दूर करने का उपाय त्याग और सुक्ति की खोज समा 
दिया जायगा तो समाज असतोष को दूर करने के लिये संघर्ष द्वारा 

“०. पिझास के प्ररक्ष को छोद शियिल्ता की ओर जाने लगेगा । 


हि. पक 
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समाज की व्यवस्था सें अ्रनुभव होनेवाज्नी अढडचनों को परिवर्तन, 
था क्रान्ति द्वारा ही दूर किया जा सकता है। क्रान्ति समाज के असंतुष्ट 
लोग ही करते हैं । समाज की शासक श्रेणी, जो मौजूदा व्यवस्था से 
संतुष्ट रहती हे, क्रान्ति का चिरोध करती है। समाज मे परिवर्तन को 
रोकने के लिये यद् श्रेणी सदा ही आवश्यकताओं को पूरा करने की 
निन्‍्दा भौर त्याग और संतोष द्वारा काल्पनिक आत्मिक शांति पाने और 
स्वर्ग ग्राप्त करने का उपदेश देती है, ताकि उनके हाथ से अधिकार 
छीनने का प्रयत्न न किया जा सके । इस प्रकार की भावना से शासक 
श्रेणी ओर धर्माचाय॑ श्रेणी, जो समाज की ऐसी ही भावनाओं पर 
जीवित रहती है, दोनों का ही लाभ होता है। भारतवर्ष में ऐसा ही 
हुआ । खेती के युग की व्यवस्था सें क़बीलों द्वारा शासन पद्धति 
चेलाकर भारतीय समाज जितनी उन्नति सस्भव थी कर चुका, तब 
समाज में असंतोष के लक्षण दिखाई देने लगे । क़बीलों की व्यवस्था 
में बाह्यणों का भ्रभुत्व था। राजा को ब्राह्मण के इशारे पर नाचना 
पठता था । » 

म्ाहाण धर्म का आवरण पहन कर भारतीय, समाज सें एक श्रेणी 
राज्य कर रही थी । बोद्ध धर्म की क्रान्ति के रूप में निम्न श्रेणी के 
ज्त्रियों, शूद्रों तथा सर्व साधारण ने असंतोष प्रकट कर व्यवस्था सें 
परिवर्तन करने का प्रयत्न शुरू किया । उस समय शसंतोष और विद्रोह 
की लहर को दबाने के लिये गीता उपनिषदो तथा दूसरे धार्मिक अन्थो 
के रुप सें ऋध्यात्मिकता की एक लहर आयी, जिसने सांसारिकता को 
व्यर्थ साया बताकर सत्य और धर्म के पालन त्याग संतोष-हारा मोक्ष 
की राह बता सासाजिक सघर्ष को शिथिल कर दिया। बौद्ध धर्म 
समानता ओर अहिंसा का उपदेश देता था | बौद्ध धर्म की -+ चिता और अहिंसा का उपदेश देता था। बौद्ध धर्म की अह्िसा 

पुराणों तथा इतिहास में ब्राह्मणों और क्षत्रियों मे स्थान-स्थान पर युद्ध 
होने के जो वर्णुन मिलते हैं वे क्षत्रियों के विद्रोह की ओर सकेत करते है। 
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: निम्न श्रेणियों की अधिकार की माँग थी, जो शक्ति प्रयोग और वर्ण 
व्यवस्था के अधिकारों से होनेवाली हिंसा को मिटा देना चाहती थी! 
इस अहिंसा का प्रयोजन था, समाज से उन विषमताओं और अढचनों 
को दूर करना, जिन्होंने सर्व साधारण जनता को बेबस कर दिया था। 
यह अहिंसा सांसारिक थी। ब्राह्मण धर्म ने इस सांसारिकता को 
आध्यात्मिकता से दबा कर जनता में सतोष और त्याग की शिथिलता 
का प्रचार किया । परिणाम यह हुआ कि भारतीय समाज संघर्ष के मार्ग 
से हट गया और उसका विकास भी शिथिल हो गया। इस श्ाध्या- 
त्मिकता ने भारत सें ब्राह्मण धर्म की शरण ले राज्य करनेवाले समाज 
के अधिकारों की रक्ता तो उस समय करदी परन्तु सर्व साधारण जनता 
को निस्तेज और शिथिल कर दिया । इसका परिणाम हुआा कि देश 
आनेचाले विदेशी झाक्रमणों का मुकाबला सफलता पूर्वक न कर सका। 

इसके पश्चात्‌ आध्यात्मिकता की प्रबल लहर इस देश में मुग़लों 
के राज्य के अन्तिम भाग में आई। इस समय के आध्यात्मिक नेता 
तुलसी, कबीर, नरसी भगत आदि थे। यह वह समय था जब सुगलों 
के शासनकाल में छोटे-छोटे राजाओं में नित्य के युद्धों और ठाकुरशाही 
की दुरावस्था के कारण देश की जनता अपने जीवन के मार्ग में अइचनें 
अनुभव कर रही थी । इसी समय योरुप में भी ऐसी अवस्था आईं | 
योरुप के समाज ने अपने मार्ग सें आनेचाले अन्तरविरोधो श्र अ्ढ़चनों 
को राजनैतिक क्षेत्र में प्रजातंत्र क्रान्तियोंद्वारा तथा श्रा्थिक पेत्र में 
ओझीद्योगिक क्रान्ति द्वारा दूर किया। योरुप में भी क्रान्ति की भावना 
को दबा देने के लिये स्यथाग का उपदेश देनेवाले अनेक सम्मदाय 
जेसुइस्ट्स, फे कर्स, प्रोटस्टेन्टस, कालविनिस्ट्स आदि पैदा हुए परस्त 
ओआओवद्ोगिक विकास के प्रवाह के सामने सक्तन सके | 

भारत में सर्वस्ताधारण इतने जायरित और सगठित न थे कि ठाडुर- 
शाही के शासन से अपने को छुड़ा पाते । श्रौद्योगिक विकास भी यहाँ 


श्ध्यात्मिक सत्य-अहिंसा ] हे 


ऐसे समय नहीं हुआ इसलिये जनता ने अपने, असंतोष, हर और 
संकट को भक्ति, त्याग, वैराग्य ओर मोक्ष के भँवर में डुबोकर शान्ति 
अहण करनी चाही । 

व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में सन्‍्तोष ओर सफलता प्राप्त 
करने के लिये सघर्ष हारा अड़चनों को दूर करना आवश्यक होता है । 
श्रेणियों का संघर्ष भी सामाजिक जीवन का अंग है। इस संघर्ष से 
कतरा कर काल्पनिक संतोष द्वारा अपने, आप को सफल समभने के 
लिये आध्यात्मिकता श्रोर वेराग्य की शरण ली जाती है। आध्यात्मिकता 
ओर बेराग्य समाज को संघर्ष ओर विकास के मार्ग से हटा देते हैं'। 

समाज की शासक और सम्पत्ति की मालिक श्रेणी स्वयं घन सम्पत्ति, 
और शासन का अधिकार समेट कर भी सदा वैराग्य, श्राध्यात्मिकता 
ओर महात्मापन का आदर करती है। यह श्रेणी परिवर्तन से डरती है, 
क्योंकि परिचर्तन इन्हें द्किस और मालिक की स्थिति से हटा देगा। 
गांधीवाद समाज में आते हुए परिवर्तत को रोकने के लिये पुराने समय 
की मरी हुईं नेतिकता की किलावन्दी कर सम्पन्न और ठाकुर श्रेणी के 
अधिकारों की रक्षा करना चाहता है । इसीलिये इस देश की सम्पन्न 
मालिक श्रेणी उसके प्रचार सें सहायक बन रही है । 


कांग्रेस की गांधीवादी नीति 
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गांधीवाद का नास देकर शआध्यात्मवाद की लहर मारत में उठाने का 
जो प्रयत्न किया जा रहा है उसके राजनेतिक और श्रार्थिक कारण बहुत 
स्पष्ट हैं। भारत की भोजूदा अवस्था में एक राजनैतिक ओर आथिक 
सघर्ष चल रहा है। इस राजनैतिक संघर्ष सें ्रनेक शाखायें फूट निकली 
है, परन्तु इसका आरम्भ हुआ था भारत को विदेशी गुलामी से हुई 
भारतवासियों का राज्य क्रायम करने की भावना से | विदेशी गुलामी 
शुरी चींज है, इसमें किसी को भी सदेह नहीं । 

परन्तु आज़ादी मिले कैसे ? कांग्रेस आज़ादी के लिये प्रयत्ष करने 
वाली सबसे बढ़ी संस्था है परन्त उसका मार्ग विचित्र है। कांममस 
का इतिहास अनेक महत्व पूर्ण बातों की ओर हमारा ध्यान दिलाता 
है। काग्रेस का राष्टीय अ्रन्दोलन आरम्भ हुआ भारत की ऊँची 
श्रशियो में | काँग्रेस की शुरू की माँग थी--भारतीयों को भी ऊँे 
सरकारी ओहदों में जगह मिले  अ्रग्रेज़ों की जगह भारतीय शांसक 
ओर अफ़सर द्वो जाने से उस समय कांग्रेस को कोई आपत्ति या एग- 
राज़ न रहता। भारत में अर» जा राज के बारे में कोई शिकायत न कर 
उस समय की कांग्रेस ्ेंग्रेज़ों फे भ्ति पच्पात से नाराज़ थी। उस 
समय की झांग्रेस यदि किसी भारतीय को वायसराय का पद दिला 
सकती तो स्पराज्य मिल गया समझा जाता | उस समय कांग्रेस का 
उद्देश्य सरकार फा भारतीय-करण ( ]ताशाइथतठ7 ) ही था। 
श्ाज दिन भी कांग्रेस का उद्देश्य वास्तव में बहुत दृद तक यही है 


व 
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परन्तु उसमें और बहुत सी समस्‍यायें आ मिली हैं । कांग्रेस की नीति 
और माँगों से दूसरी अनेक बातें शामिल होने का कारण भारत की ऊँची 
श्रेणी के दूसरे अंग ज्यापारियों, ज़मींदारों आदि का उसमें शामिल हो 
जाना है। इस समय स्वराज्य का एक बिलकुल दूसरा अर्थ समझने 
वाली जनता भी देश से पेदा हो गई है परन्तु इस जनता का अधिकार 
श्रभी कांग्रेस पर नहीं हो पाया है । इस जनता को कांग्रेसी स्वराज्य का 
प्रतिहन्दी स्वराज्य मॉगनेचाला दल समझा जोता है । 

भारत से विदेशी गुलामी दूर कर भारत से अपना राज्य स्थापित 
करनेवाले संगठन से भारत के व्यायारियों के सम्मिलित हो जाने पर 
देश के लिये व्यापारिक सुविधा आदि की माँगें भी पेश होने लगीं 
स्वदेशी का नारा भी छुलन्द्‌ हुआ । इन माँगों के पूरा हो जाने का श्र्थ 
है, भारत की पुजीपति, जुमींदार और सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों के 
हाथ देश का शासन झा जाय । सम्पत्ति की मालिक श्रेणी संख्या में 
बहुत छोटी है । यह श्रेणी देश की आबादी की एक फीसदी भी नहीं । 
निन्नानवे फोसदी से अधिक जनता सम्पत्ति और साधनो से हीन है। 
स्वराज्य केवल सम्पत्तिशाली लोगो के प्रयत्न से ही नहीं मिज्न सकता । 
इसके लिये सर्वसाधारण जनता की शक्ति की ज्ञरूरत है | ख़ासकर हमारे 
देश में , जहाँ चिदेशी सरकार पर दबाव डालने का उपाय केवल जनता 
की पुकार ही है । स्वराज्य का आन्दोलन तभी सफल हो सकता है 
जब कि भारत की ६६ फ़ीसदी, साधनहीन निम्न श्रेणियाँ भी इस संघर्ष 
में सम्पत्तिशाली श्रेणी का साथ दें। इस सत्य को लोकमान्य बाल- 
गंगाधर तिलक ने समरझा। सर्व साधारण जनता को स्वराज्य के मोर्चे 
पर जाने के लिये उन्होंने नारा लगाया कि स्वराज्य भारतीय जनता का 
जन्म सिद्ध अधिकार है। इस नारे को लेकर महात्मा गांधी आगे बढ़े 
ओर उन्होने कामग्रेंस को जनता की शक्ति से सबल बनाया । महात्मा 
गाधी ने सात पेसे रोज कमानेवाले मजदूर और गावों में रहनेवाली 


हब [ गाधीबाद 


किसान जनता के दुख की ओर ध्यान दिला देश की जनता की सहाबु- 
भूति कांग्रेस के प्रति आकर्षित की । 

भारत की विदेशी ग॒ लामी के खिलाफ़ लड़नेवाली एक शक्ति भारत 
के आतकवादी क्रान्तिकारी भी थे। अनेक करर्बानियाँ करके भी वे कोई 
ठोस सफलता प्राप्त नहीं कर सके, क्योकि उनका कार्य-क्रम देश की 
जनता को साथ लेकर नहीं चल सकता था । उनके काम राष्ट्रीय भावना 
के कारण थे, यह तो स्वय विदेशी सरकार ने भी स्वीकार किया है। 
इन लोगों के उम्र राष्ट्रीय कार्यों को, जिनमें हिंसा और सशस्त्र विशनेह 
भी शामिल थे, दबाने के लिये सरकार ने रोलट बिल के नास से व्यापक 
ओर दमनकारी कानून बनाया। इस कानूत का उद्देश्य न केवल 
हिंसात्मक राष्ट्रीय कार्यों को रोकना था बहिकि सम्पूर्ण राष्ट्रीय भावना 
की ही जड काट देना था। सरकार के इस राष्ट्रीय दमन ने सध्यम 
श्रेणी की राष्ट्रीय भावना को चोट पहुँचाई और वे लोग सरकारी कानून 
के खिलाफ विरोध प्रदर्शन करने के लिये तैयार हो गये । यह विरोध 
निःशख्र था। नि शस्त्र विशध के अतिरिक्त और कोई दूसरा तरीका 
सार्वजनिक विरोध को प्रफ्ट करने का था भी नहीं । सरकार ने पूरी 
शक्ति से इस विरोध का दमत किया जिसके परिणाम स्वरूप पंजाय में 
भयंकर हत्याकांड हुए । इस दमन के विरोध ने काग्रेस की पुकार जनता 
तक पहुँचाई । सरकारी इमन से छुटकारा पाने के लिये जनता का 
सार्वजनिक आन्दोलन विराट रूप में जारी हुआ । इस आन्दोलन का 
नेतृत्व सोपा गया महात्मा गाधी के हाथ में क्योकि वे दक्षिण श्रफ्फीका 
में सार्वजनिक आन्दोलन का अचुभव हासिल कर खुक़े थे और एुऋ 
महात्मा होने के नाते जनता की भक्ति उनकी और थी । 

सन्‌ १६२७ के कांग्रेस सत्याग्रह आन्दोलन को कुछ बातें भ्यान में 
रखने योग्य हैं । इस आन्दोलन का श्रारम्म हुआ सरकार के उस दमन 
के विरोध में जो मध्यम श्रेणी के राजनैतिक दृष्टि से सचेत लोगों पर 
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हो रहा था | इस आन्दोलन की भावना थी, भारतवासियों को अपने 
देश पर शासन का अधिकार मिले और भारत की व्यापारिक लूट बन्द 
हो। इस आन्दोलन को लेकर शहरों में रहनेवाले सध्यम श्रेणी के 
लोग आगे बढ़े । महात्मा गांधी ने इसी श्रेणी पर भरोसा कर स्त्रराज्य 
की वेधानिक लडाई आरम्भ की । महात्मा गांधी ने राष्ट्रीय लडाई के 
मोर्चे पर सरकार के उपाधि धारी लोगो, वकीलों, सरकारी नौकरो, 
विदेशी सामान के व्यापारियों ओर स्कूल कॉलिजों के विद्यार्थियों को 
पुकारा । 

सरकार से असहयोग कर उसकी व्यवस्था को अरूम्भव कर देने 
का प्रोग्राम बनाया गया ताकि सरकार अपना कास चलता न देख इस 
आन्दोलन की मॉगों को पूरा करने के लिये सजबूर हो जाय । सरकार 
पर दबाव उालने के लिये आस जनता को भी सत्याग्रह के मोर्च पर 
लाया गया। देश के किसानों और मजदूरों से भी विरोध प्रदर्शन कर 
जेल जाने के लिये कहा गया दाकि सरकार का काम ओर अधिऋ कठिन 
हो जाय । किसानों, मजदूरों से स्वराज्य के लिये त्याग कर जेल जाने 
के लिये तो कहा गया परन्तु इन लोगों को अनुभव होनेवाली किसी 
कठिनाई को दूर करने का जिक्र उस आन्दोलन के कार्य-क्रम में न था । 
एक गोल-सोल वायदा जरूर था कि देश का शासन भारतवासियो के 
हाथ में झा जाने पर देश के सभी निवासियो के कष्ट, भूख, दरिद्गवता, 
'अशिक्षा चेकारी मिट जायेंगे । न 

देश की साधन सम्पन्न श्रेणी के लिये ओर उसकी आधीनता में 
मध्यम श्रेणी के लिये शासन का अधिकार प्राप्त करने के इस कार्य-क्रम 
को आस जनता की कुर्बानी के बल पर सफल 'वना लेने का महात्मा 
गांधी को इतना दृढ़ विश्वास था कि उन्होंने एक पर्ष में स्वराज्य लेकर 
दिखा देने की प्रतिज्ञा करती । मुस्लिम जनता को आन्दोलन में 
ससेटने के लिये ख़िलाफ़त का प्रश्व उठाया गया। जिस प्रकार टेश 
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की शेष जनता के सामने उनकी अवस्था में सुधार करने की व 
मॉग रखे बिना उन्हें देश भक्ति की भावुकता पर भड़काने की को£ः 
की गहे, उसी प्रकार मुस्लिम जनता को भी घ््म के नाम पर उभ! 
का यत्न किया गया। इस देश के मुसलमानों का ख़िल्लाफ़त से ! 
लाभ न था बल्कि ख़िलाफ़त की “आध्यात्मिक हुकूमत से छूट कर 
टकी योरुप में एक शक्ति बन सका है । 

सन्‌ १६२० के सत्याग्रह में पूँजीपति ओर मध्यम श्रेणी के रा 
नेतिक आन्दोलन को सफल बनाने के लिये जनता की धार्मिक भाष 
को ख़्ब उभारा गया । विदेशी कपडे के ख़िलाफ प्रचार'में एक जु 
दस्त दलील यह थी कि उससें गाय ओर सुअर की चर्बी का उपय 
होता है । इस आन्दोलन का प्रमुख सोर्चा था, विदेशी कपड़े 
बायकाट । इसकी बदीलत देशी मिल मालिकों को बहुत लाभ हु 
ओर इन लोगो ने भी आन्दोलन को सफल्ल बनाने के लिये दिल खो 
कर रुपया दिया। कांग्रेस के लिये तिलक स्वराज्य फण्ड में एक क 
रूपये की माँग पूरी होने सें कुछ भी समय न लगा | 

साधन सम्पन्न और मध्यम श्रेणी के लिये स्वराज्य प्राप्त कर हे 
महात्मा गाँधी ने बहुत सरल समम्ता था; परन्तु उतना सरल वह 
था । कतपाना में तो यह बात सरल मालूम द्वोंती थी क्रि सरक 
अमल को चलानेवाली मध्मम श्रेणी यदि श्रपना सद्दयोग न दे १ 
पूँजीपति श्रेणी देश के शोषण में अंग्रेज्ो को सहायता न करे 
अंग्रेजी की शासन व्यवस्था की हमारत तुरन्त गिर जायगी | इजबा 
में यह बात उतनी आसान न थीं, क्योंकि पूँजीपति पर जर्मीः 
श्रेणियों का श्रस्तित्व विदेशी शोपण के ढाचे पर ही निर्भर करता 
ओर मध्यस श्रेणी सरकारी व्यवस्था में सहयोग ठकर निर्याद कर 
हू। स्व॒राज्य के प्रति इतनी भक्ति उन्हें अपने स्थार्था का यलिदान क 
# लिये तैयार न कर सऊी ! 


'सत्य अ्रहिंसा का क्रियात्मक रूप ] प्ह६ 


झसयोग आन्दोलन की पुकार ने सावंजनिक केन्र में पहुँचकर 
राजनेतिक जागृति तो पैदा कर दी परन्तु जिस श्रेणी पर यह पआंदोलन 
निर्भर करता था, उस श्र णी के श्रागे न बढ़ सकने के कारण असहयोग 
इस मात्रा तक न हो सका कि सरकार बेकाम हो जाती | असहयोग 
आन्दोलन का नेतृत्व वेशक साधन सम्पन्न ओर मध्यम श्रेणियाँ ही कर 
रही थीं परन्तु आन्दोलन को विराट रूप देने के लिये किसानों, मजदूरों 
तथा निम्न मध्यस श्रेणी को भी उससे समेटा गया | इन श्रेणियों में 
पहुँचनेवाली जागृति केवल राष्ट्रीयता की भावुकता तक ही परिमित न रही । 
विदेशी शासन में सबसे अधिक संकट इन लोगो पर ही है, इस- 
लिये स्वतंत्रता की ज़रूरत भी सबसे अधिक इन्हें ही है। इन लोगों 
की परिस्थितियों का सुधार केवल ऊपरी शासन सम्बन्धी अधिकार 
भारतवासियों को मिल जाने से नहीं हो सकता | स्व॒राज्य मिलने की 
आशा से इन लोगो तक पहुँचने का प्रभाव यह हुआ कि यह लोग 
अपनी असद्य अवस्था दूर करने के लिये क्रान्तिकारी परिवर्तन करने 
को तैयार हो गये । पुजीपति; ज़मीन्दार और मध्यम श्रणी का 
श्रधिकारो की मॉग से चला आन्दोलन सुधारों की माँग के बजाय 
व्यवस्था सें क्रान्ति का यत्ञ करने लगा । 
बीस वर्ष पूर्व भारत में झोद्योगिक विकास कम हो पाया था इस 
लिये सगठित मक्षदूर श्र णी न बन पाई थी परन्तु इस श्र णिका विकास 
ओर संगठन होने पर बम्बई, अहमदाबाद आदि सें, जद्ॉं-जहाँ मजदूर 
थे, उन्होंने प्रपनी अवस्था सें सुधार की माँग पेश की ओर उसके 
लिये हड़ताल का आश्रय लेना चाहा | मज़दूरों का यह काम महात्मा 
गांधी की राय में अनुचित ठहरा। भहात्सा गांधी ने मज़दूरों को 
समझाया कि अपने सुधार के लिये उनका सालिको पर दुवाव ढालना 
दिसा और अन्याय है। उन्हें मालिको को “पिता समान सममकर 
अपना धर्म पालन करना चाहिए। 


दर | गाधीवाद 


था ।? वह वही कुली थे, जिनके बारे में महात्मा गांधी लिखते है कि 
उनकी अवस्था मनुष्यत्व से गिरी हुई थी। कुलियों के मनुप्यत्व का 
नाश होने से भी श्रधिक अत्याचार महात्मा गाधी को दिखाई दिया 
व्यापारियों की हालत पर, क्‍योंकि इन व्यापारियों की सम्पत्ति छीनी 
जा रही थी । इस विषय को स्पष्ट करने के लिये महात्मा गांधी लिखते 
है इन कानूनों से लाखो ही रुपये का कारोबार फेलाये हुए भारतीय 
व्यापारियों को भारत भेज दिया जा सकता था और उनका सब कारोबार 
मात की बात मे मिट्टी में मिल जाता" **व! 

दक्षिण अफ्रीका का सत्याग्रह चला व्यापारियों को हानि पहुँचाने- 
वाले कनूनों को रद्द कराने के लिये। आन्दोलन की ख़्बी यह थी कि 
प्रचार किया गया कुलियों की दर्दनाक हालत का ओर सत्याग्रह किया 
गया व्यापारियों को नुकसान पहुँचानेवाले कानूनों के ग्हलाफ़, मह़दूरों 
की सत्याग्रह्दी सेना बना कर । व्यापारियों के हिंतो की रक्षा के लिये 
मज़दूरों का उपयोग कामयाबी से कर सकने की अपनी नीति के बारे 
में महात्मा गाधी कहते हैं--“या तो दक्षिण अफ्रीका के व्यापारियों फो 
यह ख़याल ही नहीं आया कि कुलियों की सहायता आन्दोलन घलाने 
में ली जा सकती है, या उन्हे भय था कि कुलियों को आन्दोलन 
में शामिल करने का परिणाम उनके हक़ में उलटा न हो जाये। 
महात्माज़ी ने इसका उपाय ढेँढ़ निकाला । उन्होंने मज़दूरों को सम- 
माया कि दक्तिण अफ्रीका ने किसी सी भारतीय का प्रपसान भारतीय- 
राष्ट्र का अपमान है । भारत की इज़्जत हमारे ह्वाथो है ( [तार 
9०7०पा 78 77 077 ६८९८एएण ४ ) इसलिये भारतीय व्यापारियों पर 
होनेवाले अन्याय के लिये तमाम भारतीयों को लड़ना चाहिए। 
सत्याग्रह शुरू हो गया। सस्याग्रद्द युद्ध में सहात्मा गाँधी ने खियों को 


आगे किया । सख्ियो के गिरफ्तार होने से जोश में था कुली शास्तिमय 


युद्ध में' सब छुद् क्रर्वान करने को नेयार हो गये । झुलियों को मद 
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परवाह तो थी नहीं कि उन्हें कोई नुक़सान हो सकता है, उनका लाखो 
का कारोबार मिद्दी सें मिल सकता हे, वे सब कुछ करने के लिये तैयार 
हो गये । जो कुल्ली अपने शरीर, प्राणी ओर मलुप्यत्व की रचा करने 
में असमर्थ थे, वे लखपतियों ओर व्यापारियो के सम्पत्ति कमाने के 
अधिकार की रक्षा करने के लिये आगे बढे। कहा जाता है, सत्याग्रह 
सफल हुआ । समझौता यह हुआ कि भारतीयो से सम्बन्ध रखनेवाले 
कानूनों का उपयोग “जएश7॥ तप९:९७०४०े ६0 ए७७:८९८१ 78॥/57- 
( उनकी सम्पत्ति की रक्चा का उचित ध्यान रखकर ) किया जायगा । 
कुली जेसे थे चैसे ही रह गये | गांधी-स्मट्स समभोते में जो बातें 
अफ्रीकन सरकार ने मानीं, वे सब शनेः शने: भुला दी गईं। यह है 
सत्याग्रह की अपार शक्ति, जो महात्मा गांधी के विचार से कभी अ्रसफल 
हो ही नहीं सकती । दक्षिण अफ्रीका में भारतीयों की श्रवस्था आ्राज भी 
वैसी ही है । # 

गांधीचाद के अनुसार मज़दूरो के लिये यही धर्म है कि वे अपनी 
शक्ति से सम्पत्तिशाली ठाकुर श्रेणी का मतलब पूरा करनेवाले आन्दोलन 
फो सफल बनायें | किसान मज़दूरो का स्वयम्‌ सचेत होकर, किसी बात 
को धापना अधिकार समझकर मॉग करना अनुचित है| इससे हिंसा 
की भावना पेदा होती है इसीलिये जब कभी सजूदूरो ने अपनी माँगों 
पर सत्याग्रह किया, महात्मा गांधी का फ़तवा उनके विरुद्ध ही हुआ | 

मज़दूरों के प्रति गाँधीयाद का जेसा रुख़ है, वेसा ही किसानो के 
प्रति भी है । सन्‌ १६२१ में जब किसानों ने अपनी दुरावस्था सुधारने 
के लिये लगान बन्दी की आवाज उठाई, महात्मा गांधी ने जुमींदार 
श्रेणी के अधिकारों पर आनेवाली ऑॉच को तुरंत भोप लिया । १६ 

* दक्षिण अफ्रीका में सत्याग्रह के सम्बन्ध में डा० रामविलास शर्मा 
का लेख “दक्षिण अफ्रीका में अहिंसा का पहला प्रयोग” हंस, मार्च १६४९ 
में अनेक ज्ञातव्य और प्रामाणिक बातों के लिये उपयोगी होगा | 
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जनवरी के यज्ञ इणिडिया में उन्होंने अपना फतवा दिया--] |ता07 
६98 शञा7900008 रण ६95९5 758 076 ० घ6 वृष्ाए॑ः6उ 
7766]008 ० 0ए९"ज्रीशगाए 8 (+0एथागपशां? (से यह 
जानता हूँ, कर अदा न करना सरकार को बहुत जल्‍दी परास्त कर देने 
का एक सीधा उपाय है | वषं में स्वराज्य प्राप्त कर लेने की मद्दान 
प्रतिज्ञा को पूरा करने के लिये इस हथियार का उपयोग न किया गया | 
वजह समझ पाना कुछ कठिन नहीं । किसानों की मॉँग थी कि कडी 
सेहनत से वह जो कुछ पेदा करते हैं, यह उनसे छीन न लिया जाय । 
स्वयं उनका भी पेट भरने के लिये उनकी मेहनत का पर्याप्त भाग उसके 
पास रहना चाहिये। इस माँग के लिये किसान लड़ना चाहते थे 
लगानबन्दी द्वारा । 

क्सिान लगानबन्दी द्वारा निष्काम भाव से केवल सरकार को ही 
परेशान नहीं करना चाहते थे, इसमें उनके अपने पेट का भी सवाल 
थधा। यदि किसान लगान न अदा करने की अपनी शक्ति को पहचान 
जाते तो सरकार छा तो जो कुछ बनता-बिगड़ता, परन्तु सरकार के 
पुरोहित जमींदार का क्‍या होता ? उन जमींदारों पर क्‍या बीतती जो 
सरकारी कर से दुगना, तिगना और चौगुना तक अपने पेट में रस 
लेने है ? « 

झिसानों के: सन से पैदा हुई हिंसा को भाँपिकर महास्मा गांधी ने 
तुरंत यड्इण्या द्वारा उपदेश दिया--]६॥5 700 00707] व: 
ते धीगा था. बाए 3986 छा पिणा-(0-079०2ति0ा7 ए८ 
ऋ०पोँत 5०९), ६0. वल्छताए& धार दायातिवाड णए पीशी 
72८॥६7? ( हमारा यह इरादा बिलकुल नहीं कि श्सहयोग आत्दोलन 
में क्रिसी भी श्रवसर पर ज़मींदार का लगान बन्द कर दियां साय //%) 


के 
मकर नि भा जब 
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हू वुकद शितापन्न उछ वघवीय मि7 है. 5 5 डीफठप्रा छा उउिडुए 39 
» यहा इगिटया २ट मद १६२१। 
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शलतफहमसी न रहने देने के लिये महात्मा गांधी ने इस बाद को 
और भी स्पष्ट कर दिया--“'[96 [दइश्याड प्रप5 928 20जा9९ते 
5एएएणएणे००४ए ६0 2०066 ऊए (98 ६९०॥78 0 शा 38766- 
प7870 एशा५। पी6 27078, ए]68(067 5प्रणी क्‍8 एाघा 
०7 एाशलित 7०7 ०प्छ/077 (किसानों को समझा देना 
चाहिये कि ज़मींदारों से किये गये अपने समभोते का उन्हें धर्म पूर्वक 
पालन करना चाहिये, चाहे यह सममोता क़लमबन्द हो या रिवाज़ 
के अनुसार चला आया हो ! ) ज़म्मींदारों से किसानों के समझोते का 
अर्थ है, किसान जसींदारो की प्रजा बनकर रहें, उन्हें लगान अदा 
करते जायें। किसानों की अपनी अवस्था चाहे जेसी भी रहे । 

किसानो को जमीदारो की श्रत्याचार पूर्ण व्यवस्था के आगे 
सिर झ्ुकाये चले जाने का उपदेश ठेने का साहस कोई दूसरा आदमी 
नहीं कर सकता, महात्मा गांधी कर सकते हैं, क्योकि वे अपने 
आपको किसानों का रक्षक और प्रतिनिधि कहते है, उनकी अवस्था 
पर आँसू बहाते हैं, उन्हीं की तरह जीवन ब्यत्तीत करते ह परन्तु 
इन सब बातों से किसानों को क्‍या लाभ होता है ? महात्मा गांधी 
को किसानों का रक्तक कहलाने का भ्रधिकार इसलिये प्राप्त हुआ कि 
उन्होंने चम्पारन में किसानों की शअ्रवस्था सुधारी थी । चम्पारन सें 
क्या हुआ ? यह श्री पद्दाभि सीत्तारमैया ने बडे करुणा पूर्ण शब्दों 
सें काग्रेस के इतिहास में ज्िख दिया है । सम्पूर्ण चृत्तान्त का अभिप्राय 
यह है कि निलछ्दे गोरे जमींदार किसानों पर बहुत ज़ुल्म ढाते थे। 
महात्मा गांधी ने उन ज़ुल्मों की लिस्ट वनाकर आन्दोलन चलाया। 
निलहे गोरे घबरा गये और अपनी-अपनी जायदादें बेचकर भाग 
खड़े हुए । सवाल उठता है कि निलदे गोरो हारा किये जानेवाले 
ज़ुल्मो से कौन ऐसा जुल्म था जिसे भारतीय ज़र्मींदार, जिन्हें 
महत्सा गाधी किप्तानों का 'पिता ससान! और “ट्स्टी' बताते है, नहीं 
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करते ? & लेकिन यदि किसानों के आन्दोलन से भारतीय ठाकुर श्रेणी 
को चोट पहुँचाने का अवसर आये तो, अदिसा की रा के लिये 
आन्दोलन भले ही स्थग्रित करना पड़े, भले ही एक वर्ष में स्वराज्य 
प्राप्ति की प्रतिज्ञा टूट जाय, पर इन्हें हानि नहीं होनी चाहिये । 

गाँधीवादी नीति के अनुसार स्वराज्य का उद्देश्य भारत से विदेशी 
शासन को दृटाना है परन्त्‌ यदि विदेशी सरकार को हटाने के उपाय 
की लपेट में भारत की पएजीपति भोर जमींदार श्रेणियाँ प्राने लगें, 
तो वह उपाय हिसात्मक यानि नीति विरुद्ध है। पँजीएति श्र 
ज़्मींदार श्रेणी का प्रभुत्व नष्ट होना भयंकर हिंसा है, इतनी भयकर 
कि उसके म्लुकाबिले में विदेशी सरकार के शासन से होनेवाली हिंसा 
भी वर्दाश्त की जा सकती है। तभी तो ग्राधीवाद कहता है कि 
भारत को ऐसे स्वराज्य की आवश्यकता नहीं जिसे प्राप्त करने में 
हिंसा हो । 

सन्‌ १६२० का सत्याग्रह थान्दोलन दो कारणो से समाप्त हुश्नां | 
एक कारण था, महात्मा गराथी के विचाराजुसार जनता में हिंसा की 
भावना श्रागई। ज्ञनता में हिंसा की भावना का प्रमाण मिला, 
मज़दूरों-किसानो के जोश में श्याकर अपनी माँगें पेश कर ढेने से और 
अहिंसा का अनुशासन न मान कर चौरी चोरा असे भयंकर काण्ड कर 
देने से । दूसरा कारण था, ऊँची श्रेणी के लोगो में मौस्ट्रेयू सुधारों में 
मिली कोन्सिलों में जाने की इच्छा। १६३४ के सुधारों फी भांति 
आरम्म से मौण्टेगू सुधारों को भी ठुकराया गया। कौन्सिलों में नाई, . 
घोवी, चमार भेजकर मज़ाक उड़ाया गया। परन्तु दूसरे घुनाव का 
अवसर थाने ही कारन स के बदे-बढे लीढर, स्वानामघन्य लाला लाज- 

# श्री पद्मामि सीतास्मैया मे 'कामरेस का इतिहास प्रष्ट २१३ पर 
चम्पारन में निलदे गोरो द्वारा फिये जानेवाले जिन श्रत्याचारों का वर्गंत 
किया है, भारतीय ज्ष्मदारों की प्रगा उन्हें नित्य दी श्रनुमव करती है ! 
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पतराय, देशबन्धू दास और मोतीलाल नेहरू कौन्सिलों सें जाने के लिये 
कॉग्रेस को अपनी नीति सें परिवर्तन करने के त्षिये मजबूर करने लगे। 
महात्मा गांधी को दोनों ही बातों से निराशा हुईं । अहिंसा की रक्षा 
के लिये उन्होंने आन्दोलन बन्द कर दिया ओर कौन्सिलो में जाने का 
भी उन्होंने विरोध किया । उन्होंने कहा कि असहयोग और कोन्सिल 
प्रवेश का सेल नहीं हो सकता। 

महात्मा गांधी के विरोध करते रहने से क्या होता था ? ठाकुर 
श्रेणी के लिये अवसर था कि कौन्सिल में जाकर सरकार के साथ मिल 
क़ानुन बनवाकर जितना लाभ उठाया जा सकता था, उठाया जाय । 
महात्मा गांधी के विरोध से यह श्रेणी अपने स्वार्थों को छोड नहीं सकती 
थी । गांधीवाद का जादू चलता है केवल अशिक्तित और साधनहीन 
श्रेणी पर, क्योकि यह अपने हित को पहचान नहीं सकती । निराश हो 
महात्मा गाधी नोचेंजर ( अपरिवर्तनवादी ) दुल को ले, रूठ कर अलग 
हो गये# । हिंसा के दोषी होने के कारण आम जनता से महात्मा गांधी 
पहले ही रूठ चुके थे । 

कोन्सिल प्रवेश के कारण होनेवाली महात्मा गांधी की नाराज़ी 
कुछ दिन में दूर हो गई ओर वे कौन्सिलो' के कार्य से सलाह मशविरा 
भी देने लगे । कोन्सिलो' में जा कांग्रेसी नेता आपस में ही लड़ने लगे 
ओर उनके कई दल बन गये; स्वराजिस्ट, नेशनल-स्वराजिस्ट और जाने 
क्या-क्या ? कांग्रेसी नेताओ' के अलग-अलग दुलो' मे बेंट जाने का 
कारण भी उनके स्वार्थ थे । किसी ने साम्प्रदायिक स्वार्थ को महत्व 
दिया, कुछ ने वैयक्तिक रूप से महत्वकांक्षा पूर्ण करने की ओर और 
कुछ ने राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी श्रेणी के ह्वितो' की फिक्र की । 
_ सन्‌ ३६२७ का कांग्रेस का यह आन्दोलन मध्यम अं णी से उठकर 

# उससमय श्री राजगोपालाचार्य भी कोन्सिल विरोधी थे । बाद में 

मिनिस्टर भी बन गये ! 
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स्वाभाविक रूप से आम जनता में जा रहा था | इसका स्वाभाविक क्रम 
होना चाहिये धा---शआ्राम जनता का स्वराज्य के मोर्चे पर आकर शासन 
के अधिकार को पाना । परन्तु इसमें हिंसा का भय देख गाँघीवादी 
राजनीति ने उसे रोक दिया | परिणाम यह हुआ कि आन्दोलन सम्पत्ति 
शाली और मध्यम श्रेणी के मनभाये खेल , कोन्सिलो” की पेंतराबाजी 
में बिखर गया । एक वर्ष सें स्वराज्य प्राप्त करने की महान प्रतिज्ञा का 
अन्त हुआ फौन्सिलो' के मरघट में जाकर । 
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सन्‌ १६२८ सें प्रिटिश सरकार ने भारत के शासन विधान में 
सुधार की तजवीज़ों पर विचार करने के लिये साइमन कमीशन भारत 
भेजा । भारत के सभी राजनेतिक दलो' ने इस कमीशन का बिरोध 
किया, कांग्रेस ने किया असहयोग। कांग्रेस को एतराज था कि कमीशन 
में भारतीयो' को नहीं रखा गया । अर्थाव्‌ भारतवासियों को शासन 
विधान बनाने सें सहयोग का अवसर क्यो नहीं दिया गया। कमीशन 
के घायकाट ने सार्वजनिक आन्दोलन का रूप ले लिया। सरकार ने 
दमन आरम्भ किया । उससे देश में पुन- जागृति श्रीर विद्गोह् की 
भावना उठ खड़ी हुई । राजनेतिक प्रवाह उमरढ़ता देख कांग्रेस का 
नियत्रण करमेवाला दत्न महात्मा गाँधों को नेता बना ऋर देश का शाज- 
सेतिक संचालन करने के लिये फिर आगे बढ़ा । सन्‌ १६३० के सत्याग्रह 
आन्दोलन का आरम्भ हुआ लाहोर कांग्रेस के अधिवेशन से । 

सन्‌ १६२० में जब स्वराज्य का आन्दोज्ञनन श्रारम्भ हुआ उस समय 
मद्दास्माजी ही सबसे अधिक उम्र राजनेतिक कार्य-क्रम लेकर आये थे । 
१६०० से १४३० तक के समय सें देश की राजनेतिक स्थिति का 
अनुभव प्राप्त कर काफ़ी संख्या ऐसे लोगों की पेदा दो गई जो गांधी- 
वादी नीति के राजनेतिक कार्य-क्रम सें शिथिलता अनुभव करने लगे | 
इन कोगो ने कंसिल प्रवेश के समय १६२४ में भी विरोध किया था । 
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यह लोग स्वराज्य के आन्दोलन को देश की श्राम जनता तक पहुँचाने 
के लिये उसमें मज़दूरों तथा किसानों की माँगें शामित्ष करना चाहते 
थे। सन्‌ १४२० के आन्दोलन के बाद कांग्रेस का नियत्रण करनेवाली 
श्रेणी ने इन लोगों की परवाह न की परन्तु सन्‌ १६३० से जब आउन्दो- 
लन के लिये आम जनता की शक्ति की ज़रूरत हुई, इन लोगो को 
समेटने का आयोजन किया गया । 

भारत की जनता की राजनेतिक भावना को समझने के लिये उसे 
कई भागो सें बॉँटा जा सकता है। राजाओं, महाराजाओ, नवाबों की 
चर्चा करने की जरूरत नहीं ; वे आम जनता के अंग नहीं । उनका 
भ्रस्तित्व त्रिटिश सरकार की मंजूरी और इच्छा से ही है। भारत की 
राष्ट्रीयतवा या स्वराज्य प्राप्ति से उन्हें अब तक विरोध के सिवा मतलब 
नहीं रहा । इसके बाद नम्बर आता है ज़्मीन्दारों का बडढे-बढे पेंजी- 
पतियों का, जिनकी बडी-बढ़ी मिल्लें चलती है, या जो विदेशी व्या- 
पारियों के सुक़ाबिले में इस देश सें कारोबार चलाते हैं। इन लोगो 
का लाभ इसी बात सें है कि शासन विधान अपने निर्णय से बनाने का 
इन्हें अवसर रहे । ब्रिटिश सरकार विदेशी कारोबारियों को इस प्रकार 
की सुविधायें देती हे जिनसे वे व्यापार ओर कारोबार द्वारा इस देश का 
गहरा शोषण कर सकते हैं । ऐसी सुविधायें देशी पेजीपतियों को नहीं 
है। विदेशी पूँजीपतियो के मुकाबले सें वे कम लाभ उठा पाते हैं । 
देशी ज़मीदारों को भी अपनी रेयत के शोषण ले समेटे धव का एक 
भाग सरकार के हाथ सोपना पडता है । अपने शोपण के अधिकार को 
मन चाहें ढंग से बढ़ाने के लिये इन लोगो को शासन के अधिको-+ 
अपने हाथ सें लेने की ज़रूरत हे । पे,जीपति और ज्ञमींदार श्रेणी की 
छाया में रहकर मज़्दूरो तथा किसानो" का शोपण करने में उन्हें 
सहायता दे अपना निर्वाह करनेवाली मध्यम श्रेणी हे । दूसरी श्रेणी हे 
शोपित चर्ग की, जिससें मज़दूर, किसान, छोटे-छोटे चलतू रोज़गार 
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करनेवाले और साधारण निरन श्रेणी: के नौकरी पेंशा लोग हैं । इनकी 
नत की पेदावार पर ही पेजीपति ज्मींदार और उनकी सहायक 

श्रेणी फूलती फलती है । 

काग्रेस का नेतृत्व सदा से पूँजीपति श्रेणी के इशारों पर चलनेवाली 
मध्यम श्रेणी के ऊँचे दर्ज के लोगो' के हाथ से रहा है। कांग्रेस की | 
साधारण जनता में निम्न सध्यम श्रेणी ओर शोषित श्रेणी के दुछ 
बेहतर अवस्था में रहनेवाले शिक्षित समुदाय के लोग हैं। प्रचार की 
सहायता से राष्ट्रीयवा के नास पर काग्रेस श्राम जनता या शोषित वर्ग 
का समर्थन और सहायता ग्राप्त कर विदेशी सरकार पर ज्ञोर तो अवश्य 
डालती आई हे परन्तु काग्रेंस की नीति निश्चित करने में इस श्रंणी 
का कभी अधिकार नहीं रहा। कांग्रेस को खुल्मखुल्ला पुजीपति श्रंणी 
के हित साधन का हथियार बनते देख समय-समय पर यह श्रेणी 
असतोष भी प्रकट करती रही है । 

पेजीपति और मात्निक श्रेणी के हितो' पर आँच आती देख ३६२० 
से स्व॒राज्य के लिये आरम्भ किया गया आन्दोलन स्थगित हो गया। 
आन्दोलन के लिये किये त्याग का कुछ फल निकलता न देख देश 
की निम्स मध्यम श्रेणी तथा शोबित बर्ग के शिक्षित लोगो" सें गांधी- 
चादी कांग्रेस की नीति के प्रति असंतोष फेलने लगा। उस समय 
महात्मा गांधी को देश की गरीब जनता का अतिनिधि बताकर कांग्रेस के 
मालिको' ने उनके फर्मानो और फ़तवो' से इस श्रेणी को छुप 
करा दिया । 

गांधीवाद का उपदेश और परिणाम परस्पर भिन्न-भिन्न है। यों 
तो गांधीवाद दरिद्रनारायण की पूजा करता है और धन दौलत इकट्ठा 
करना पाप बताता है परन्तु गांधीवाद की सहायता घनी और दौलतमन्द 
ओेशी ही करती हे | इस श्रेणी के प्रतिनिधि महात्मा गांधी को कांग्रेस 
का डिफ्टेटर बनाकर स्वयं उनके चेले बन जाते है परन्तु ऐसा भी समय 


नञजज््न्म 
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आता है कि वे गांधीवाद के सिद्धान्तों को आम जनता के लिये अव्यच- 
हारिक बताकर सत्य ओर अर्दिसा के प्रयोगों को व्यक्तिगत रूप से करने 
की छुट्टी महात्मा गांधी को दे देते है । जिसका अर्थ होता है, महात्मा 
गांधी को कांग्रेस से अलग कर देना | जब गांधीवाद फे सत्य अहिंसा 
के जुये में जनता का फँसाकर यह श्रेणी अपने स्वार्थों की गाडी खिचवा 
सकती है तब गांधीवाद में इतनी गहरी श्रद्धा प्रकट की जाती है कि 
सत्य और अरदिसा के नास पर आम जनता के हितो या राष्ट्र के ह्वितों 
को भी क़ूर्बान कर देने से इसे सकोच नहीं होता है। गांधीवाद से 
स्वार्थ तो इस श्रेणी के पूर्ण होते हैं परन्तु डोण्डी यह पीटी जाती है 
कि गांधीवाद दरिद्र नारायण की पूजा करता है, वह सात पैसा रोज़ 
कमानेवाली और सात लाख गाँवों सें बसनेवाली अशिक्षित जनता 
का रक्षक है । जब किसान, सजदूर श्रेणी के लोग अपनी अवस्था से 
असंतोष अ्रनुभव करने लगते हैं तो उन्हे समझाया जाता है कि उनके 
कल्याण ओर भुक्ति का उपाय श्रेणी,के रूप से संघर्ष द्वारा श्रधिकार प्राप्त 
करने से नहीं, बल्कि गांधीवाद की सीख मानकर त्याग ओर संतोष से हैं । 
शोबित श्रेणी के शिक्षित लोग ओर मध्यम श्रेणी के वे लोग जो 
विश्वास की अपेक्ता तक का आश्रय लेते है, जो व्यक्तिगत तथा श्रेणी 
स्वार्थो की अपेक्षा समाज के हित को महत्व देते है, इस अवस्था सें 
असंतोष की आवाज उठाये बिना नही रह सकते | आन्दोलन के क्षेत्र 
सें ऐसे लोगो की शक्ति का बहुत महत्व होता है । धन दोलत के साधन 
इन लोगो के पास न होने पर भी अपने कार्यक्रम को जनता के सामने 
रख वे उसका सहयोग ओर शक्ति पा सकते हैं । जहाँ तक सम्भव होता 
है, पजीपति श्रेणी ऐसे लोगों को राष्ट्रीयता के नाम पर अपनी शोर 
घसीटे रहती है। सन्‌ १६२६-३० से साइसन कमीशन का वायकाट 
करने ओर आन्दोलन चलाकर शासन के अधिकारों को हथियाने के 
लिये सरकार पर ज्ञोर डालना ज्ञरूरी था। उसके लिये उप्र लोगो को 
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भी कांग्रेस के भोचे पर लाने की ज़रूरत हुई । कांग्रेस सें इस विचार के 
लोगो के प्रतिनिधि पं० जवाहरलाल नेहरू को समझकर उन्हें लाहौर 
काग्रे स का प्रधान चुना गया । प० नेहरू को प्रधान तो निण्त किया 
ग़या महात्मा याधी की स्वीकृति से। प्रधान नेहरू हुए परन्तु आन्दोलन 
को चलाने का एक मात्र अधिकार महात्मा गाँधी को हो दिया गया। 

लाहोर कांग्रेस सें भ्रान्दोलन का डिक्टेटर म० गांधी का चुना जाना 
एक चिचिन्न समस्या थी । आज जनता या तो महात्मा गाधी की सत्य 
अहिंसा की नीति को समरू न सकी या यह नीति उन्हें स्वीकार न थी, 
लाहौर कांग्रेस से स० गाधी ने इस बात पर ज्ञोर दिया कि काम्रेस के 
कार्यक्रम में शान्तिमय ओर वैद्य उपायों [7९४८९ धगते |,6६0* 
77906 ॥69775 ) के स्थान पर सत्य ओर अहिंसा के उपाय (हपांगी- 
पि शाते ए07-ए0०७४४ 7029775 ) शब्द रखे जाँय। महात्मा 
गाँधी का अभिम्राय था, कांग्रेस अहिंसा को नीति के रूप में न 
सानकर उहदेश्य समझे । बहुमत से यह प्रस्ताव स्वीकार न हो सका। 
सन्‌ १६३४ सें बस्बई के कांग्रेस अधिवेशन में भी महात्मा गाधी ने 
फिर इस बात पर ज़ोर दिया कि काग्मेस अपने कार्यक्रम में वेध तथा 
शान्ति पूर्ण उपाय के स्थान पर सत्य और अहिंसा के उपाय शामिल करे 
परन्तु यह प्रस्ताव दूसरी दफ़े फिर गिर गया । यद्यपि काग्रेस ने बहुमत 
से महात्मा गाँधी की नीति के मूल्न तत्व को अस्वीकार कर दिया परन्तु 
फिर भी वे कांग्रेस के सर्वसर्या बने रहे क्योकि कार्मेंस उनके बिना 
चल्त नहीं सकती । 

कांग्रेस के बहुमत का विश्वास गांधीवाद में न होते हुए भी कांग्रेस 
महात्मा गाधी या गाँधीवाद को क्यों नहीं छोड़ सकती ? इस समस्या 
का उत्तर कांग्रेस की नेताशाही संक्षेप में दे चुकी है। वे कई दफ़े 
अपने ध्यवहार और शठ्दो से प्रकट कर चुके है कि महात्मा गाधी ही 
कांग्रेस है । इस बात को स्वीकार करने में कांग्रेस के सर्व साधारण 
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सेम्बर अभिमान अनुभव नहीं करते । यह बोत कांग्रेस के वे ही नेता 
गव पूवंक कह सकते हैं, जिन्हें इस बात का विश्वास है कि महात्मा 
गांधी ओर गांघीवाद उनके हाथ की कठपुततली हे । 
काँग्रेस को अपनी नीति और कार्यक्रम पर विश्वास न दिला सकने 
पर गांधीवाद कांग्रेस पर शासन कर सकता हे क्योंकि कांग्रेस को 
क्रायम रखने ओर चलाने के लिये जिन साधनों की ज़रूरत है , उन 
साधनों के मात्रिकों का उद्देश्य गांधीवाद से पूरा होता है । कांग्रेस के 
पचास लाख मेम्बर मिलकर जितने साधन मुहृय्या नहीं कर सकते 
उतने साधन काँमेस का नियंत्रण॑ करनेवाले पाँच पूँं जीपति जमा कर 
सकते है। कांग्रेस का काम और विधान जिस पूँजीपति ढंग से चलता 
है, उसमें बजट ही प्रधान शक्ति ओर केन्द्र हैं। काओेस में उम्चननीति 
के समर्थक, कम्युनिस्ट, कांग्रेस-समाजवादी आदि लोग तर्क की दृष्टि से 
गांधीदाद से असतुष्ट रहने पर भी यह बात स्वीकार करने के लिये सज- 
चूर हैं कि महात्मा गांधी के बिना कांग्रेस नहीं चल सकती । महात्मा 
गांधी के अलग हटते ही कांग्रेस फे पैरो तले से साधनों की जमीन 
खिसक जायगी। वास्तव सें कांग्रेस ओर कांग्रेस-जन सहात्सा गांधी के 
ग़ुज्ञाम नहीं। वे उस श्रेणी के गु लाम हैं, जो सब साधनो की मालिक है। 
सन १६२० के आन्दोलन के बाद ठाकुर श्रेणियो ने गाधोवादी 
सत्याग्रह ओर असहयोग फो तिर्लाजली दे दी थी । मोको आने पर 
उन्होंने उसे फिर से अपना लिया। १६३० सें नये शासश विधान 
की नींव रखी जाने के समय ब्रिटिश सरकार को भारत की पूँजीपति 
श्रेणी का बल और प्रभाव राष्ट्रीय साँग के रूप मे दिखाना जरूरी थी। 
स्वराज्य के लिये सत्याग्रह युद्ध फिर चला। इस दफ्फ़ भी पद्दले का 
सा ही हाल था। स्वराज्य की कोई निश्चित रूप-रेखा तैयार किये 
बिना स्वराज्य की पुकार उठाई गई और भारत की स्वतंत्रता का सार 
नमक क़ानून तोड़ने सें समझकर कारय-क्रम चला। सन्‌ १६२० के 
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आन्दोलन ओर सन्‌ १६३० के शआन्‍्दोलन में एक अन्तर था। पहले 
आन्दोलन में राष्ट्रीयता पर ज़ोर था। वूसरे आन्दोलन सें गांधीयता 
अधिक भरी जाने लगी । 
नमक क़ानून तोडना सन्‌ १६३० के सत्याग्रह आन्दोलन का 
सुख्य शखर था । राजनैतिक अपराध की इंष्टि से नमक क़ानून तोड़ने 
का परिणाम वही था जो किसी भी क़ानून को तोड़ने का हो सकता 
है परन्तु कानुन तोडने वालों के लाभ की दृष्टि से यह परिणाम कुद 
भी न था। नमक क़ानुन के कष्टों के कारण भारत की प्रजा त्नाहि-ब्राहि 
नहीं पुकार रही थी। भारत की प्रजा के पेट पर पत्थर तो रखा जा रहा 
था भारी लगान, कम मज़दूरी और बेरोजगारी के कारण परन्तु 
तोढ़ा गया नमक क़ानून ! कहा जायगा कि यह एक राजनेतिक व्यायाम 
था जो आगे आनेवाले भारी संघर्ष की तेयारी के लिये किया गया 
लेकिन वह जारी राजनेतिक संघर्ष तो कभी सामने आया नहीं । जिस 
रूप से राजनैतिक संघर्ष ऑरम्म किया गया था, उससें संघर्ष के आगे 
बढ़ने की गुंजाइश भी न थी। साधारण बुद्धि का व्यक्ति यही समभेगा 
कि गैर क़ानूनी नसक की पुढ़िया तैयार करने में जो कुरवानी की गईं, 
डसे किसी ठोस प्रश्न पर किया ज्ञाता तो देश की राजनेतिक जागृति 
ओर प्रगति उससे कहीं आगे तक होती जहाँ कि वह झाज है । लेकित 
सत्याअह के किये किसी भी ऐसी माँग को आगे रखने से, जिससे 
शोषितो सें आत्मनिर्शय की भावना आती भारत की मालिक या ठाकुर 
श्रेणी के स्वार्थ को ऑँच झा सकती थी । 
स्वराज्य के लिये सत्याग्रह आरम्भ करने पर सभी महत्वपूर्ण प्रश्नों 
को एक ओर रखकर नमक कानून तोडढने की फूलछुड्टी से सरकार से 
लड़ाई लडी गई । प्रयोजन मौजूदा व्यवस्था को पलटकर नई व्यवस्था 
कायम करना नहीं, सरकार को घोस देना था। यह दूसरी बात है 
».. कि सरकार ने इस मज़ाक की नज़ाकत समझने की कोशिश न॑ कर 
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अपना अधिकार ओर आतंक क़ांयम रखने के लिये इस आन्दोलन को 
लाठी, घोड़ों के नाल और गोलियों की बोछार से दबा दिया। जो भी 
हो, महात्मा गांधी और गांधीवाद की राजनेतिक बुद्धि को इतना बोदा 
नहीं समझा जा सकता कि शासन विधान श“से क्रान्ति करने के लिये 
नसक की पुडिया को ही वे सब कुछु समरू बेठते । नसक सत्याग्रह 
के लिये कोई ऐसा हथियार चुना जाय जो देश की राजनैतिक, आर्थिक 
ओर सामाजिक व्यवस्था में विध्न डाले बिना विदेशी सरकार को भारत 
के राष्ट्रीय आन्दोलन की शक्ति समझा दे । सरकार भारत की राष्ट्रीय 
भावना से डरकर देश की उस श्रेणी से समझोता करने के लिये 
घुटने टिका दे जो इस राष्ट्रीय आन्दोलन की आधी को खड़ा 
कर सकती हे । 

पजीपति श्रेणी या इस श्रेणी का कारिन्दा गांधीवाद राष्ट्रीय 
आन्दोलन तो चाहता था परन्तु उसे (हिसा' से भय था। हिंसा से 
भय का अर्थ यह नहीं था कि भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन करनेवालो 
को चोट न आये । इस बात की परवाह न थी । आन्दोलन आरम्भ 
करते समय ही' महात्मा गांधी ने कह दिया था कि सरकार की जेलों के 
द्रवाज्ञों पर चे सत्याग्रहियों की हृड्डियो के पहाड़ लगा देंगे । हिंसा का 
अर्थ यह भी नहीं था कि: अंग्रेजों के हाथ से इस देश का शासन ओर 
शोषण का अधिकार छीनने से उनका दिल न दुखे । हिंसा का अभि- 
प्राय था कि राष्ट्रीय आन्दोलन इस प्रकार का रूप धारण न कर ले कि 
देश की सम्पत्ति की मालिक ठाकुर श्रेणियों की स्थिति और उनके 
अधिकार ख़तरे सें पड जाये । 

जनता की सहाजुभूति प्राप्त करने के लिये सत्याग्रह का उद्देश्य 
लाहौर कांग्रेस सें भारत की जनता के लिये स्वतंत्रता प्राप्ति बताया गया । 
स्वतंत्रता का सबसे पहला ञर्थ हे, जीवित रहने का अधिकार यदि 


जनता की स्वतंत्रता का अर्थ उनके लिये जीवन निर्वाह के साधनों को 


कप 
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विश्वास था परन्तु यह सब मिट चुका है ( (५०7९ (0 80285 ) | में 
समझ गया हूँ. कि सरकार इन तरीक़ों से नहीं समझ सकती । रानद्रोह 
अब सेरा धर्म हो गया है--हमारा यह धार्मिक कतेव्य हो गया है कि 
हम इस सरकार के अभिशाप (प्ञा3 (प्राइ४ ० (७०ए६८४70070 
को मिटा दें + । 


इस एलान को पढ़ने के बाद जान पढ़ता है कि महात्मा गाँधी 
सरकार के हृदय परिवर्तन की आशा छोड़ चुके थे परन्तु गोलमेज़ कान- 
फ्रेन्स में पहुँचकर उनका विचार फिर बदल गया । इँगलैणड में महात्मा 
गांधी का एलान दूसरा ही था। वहाँ आपने फर्सोया--“हम ब्रिटेन के 
हृदय में भारत के लिये प्रेम उत्पन्न करना है। यदि ब्रिटेन की जनता 
समभती है कि हमें इस कार्य सें सो वर्ष लग जायँगे, तो कांग्रेस सो 
चर्ष तक अगिन परीक्षा सें तपती रहेगी । » 


भारत की साधारण जनता को यह बात तक संगत नहीं जान पढ़ेगी 
परन्तु महात्मा गाँधी के समर्थक तक की परवाह करते भी नहीं | उनका 
दावा है कि महात्मा गाधी आंतरिक ओरणा ( ]7[प007 ) के अनुसार 
चलते हैं । ब्रिटेन को यह विश्वास दिलाने सें कि थे ब्रिटेन को भारत 
से प्रेम कराये बिना न मानेंगे और सो वर्ष तक इसके लिये तपस्या 
करने को तेयार है महात्मा गांधी का मतलब केवल यही समझता जा 
सकता है, कि वास्तव में ही वे सो वर्ष तक भी कोई ऐसा कार्य नहीं करना 
चाहते जिससे ब्रिटेन द्वोरा भारत में जारी की गहे ज्यचस्था में उधल- 
पुथल हो । ऐसा करना वे उचित भी नहीं समझते | उनके विचार में 
भारत और तप्रिटेन के छित एक है । किसी न किसी दिन ब्रिटेन इस 


बात को सममेगा ही। कांग्रेस को गांधीवादी नीति की यह प्रेरणा 





# 'कांग्रेंस का इतिहास” पद्टामि सीता स्मैय्या पुृ० - ५१ 
>काम्रेस का इतिहास' पृष्ठ ८३५।॥ 
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वास्तव में ही उस श्रेणी के स्वार्था की प्रतिध्वनि हे जिनके हितों की 
रक्त करना गांधीवाद की दृष्टि सें सत्य धर्म और अहिसा है | * 

ब्रिटेन की शासक श्रेणियो और भारत के हितों सें कुछ भेद है, 
इसीसे दोनों में विरोध दिखाई देता है । ऊपर हम कह अआये है, भारत 
का मनुष्य समाज श्रेणियों से बेटा हुआ हे । ब्रिटिश साम्राज्य से भारत 
का शोषक ओर शोषित का सम्बन्ध है । यों तो सम्पूर्ण भारत शोषित 
है परन्तु इस शोषण में भारत की भिन्न-भिन्न श्रेणियों का स्थान अलग- 
अलग है। किसान, मज़दूर या परिश्रम करनेवाती आम जनता तो भोजन 
के पदार्थ की भांति है और पेजीपति तथा ज्ञमींदार श्रेणी रसोइये के स्थान 
पर है | यह श्र णी विदेशी साम्राज्य के लिये शोषण का साधन बनती हे 
ओर स्वयम्‌ भी शोषण करती है । आम जनता स्वराज्य चाहती है इस- 

* कांग्रेस का नियत्रण करनेताला दल भारत के स्वराज्य की समस्या 
को किस प्रकार हल करना चाहता है, इसका कुछ अनुमान १६३१ को 
गोलमेज कानफ्र नस में दिये गये श्री घनश्यामदास विडला के भाषण से 
किया जा सकता है--“** “अगर अमनचेन कायम रखना है तो यह 
ज़रूरी है कि या तो आप हमारी मर्ज़ी से हम पर हुकूमत करे या हमको 
अपने ऊपर स्वयम हुकूमत करने दें । इस अवस्था में हम आपके दोस्त 
ओर साभीदार हो सकते हैं। अगर इस मौक़े पर आपने हमसे कोई 
दोस्ताना समझौता न किया तो यह आपकी भयड्डर भूल होगी । में अपने 
मुल्क़ के नोजवानों को श्रच्छी तरह जानता हूँ। बहुत सम्भव है कि कुछ 
वर्ष बाद इगलैण्ड को महात्मा गाधी, भारतीय नरेशों या मुझ जैसे 
पू जीपतियों से समक्ौता न करके बिलकुल नये आदमियों से, नयी 
अवस्थाओं से, नये विचारों से, नयी आकाक्षाओं से निबयना पडे। 
इंगलैण्डइ को सावधान हो जाना चाहिये ।? ***श्री घनश्यामदास बिड़ला 
की पुस्तक 'डायरी के कुछ पन्ने! की भूमिका ए० ६। भूमिका लेखक, 
श्री० बिडला के सेक्रेटरी | 
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लिये कि शोषण बिलकुल समाप्त हो जाय। पूँजीपति और जमींदार श्रेणी 
चाहती है शोषण की सौजूदा व्यवस्था कायस रहे ओर ब्रिटेन द्वारा 
किये जानेवाले शोषण का भाग भी उन्हीं को मिले । यदि शोषण की 
व्यवस्था ही समाप्त हो जाय तो इस श्रेणी का अस्तित्व भी नहीं रहता। 
इस श्र णी का हित इस प्रकार के स्वराज्य में ही है जिससे व्यवस्था में 
परिवर्तन हुए बिना शासन के काम में इन्हें अग्नेज़ों के समान अधिकार 
हो । गाधीवादी प्रेरणा के अनुसार स्वराज्य को पुरानी व्यवस्था में ही 
सीसित रखने के लिये अ्रहिंसा कीं हृदबन्दी की जाती है। जब 
भी जन आन्दोलन का रुख़ पुरानी व्यवस्था को तोडने के लिये पूजी- 
पति और जमोंदार श्रेणी के हाथ से शक्ति ले लेने की ओर जाने लगता 
है, आन्दोलन रोक दिया जाता है। इस व्ययस्था को क्रायम रखते 
हुए स्व॒राज्य लेने का तरीक़ा यही है कि श्रंमेजो की शासक श्रेणी का 
हृदय परिवततन हो, वे भारत की पूजीपति और जूमींदार श्रेणी और 
अपने छ्वितो को एक समर, देश के शोषण में भारत की पूजीपति 
जनता के अधिकार को स्वोकार करें । इसके लिये गाधीवादी नीति सौ 
वर्ष तक तपस्या करने को तैयार है। 


गाधीवादी नीति को यदि कभी ब्रिटिश सरकार से सुविधा मिलने 
के वायदे पर सदेह होने लगता है, तब वह भी पुंजीपतियो के दृष्टिकोण 
से हो। गोलमेज़ कान्कफ्रॉस के अवसर पर वायसराय के एलान से 
खीमककर महात्मा गाधी ने कहा था---'बायसराय तो भारत को 
ओपलिवेशिक स्वराज्य देने के लिये उस समय तक प्रतीक्षा करते 
रहना चाहते हैं जब तक कि भारत का अत्येक लखपति सात पैसे 
कमानेवाले मजदूर की स्थिति को पहुँच जाय ।” « लखपति भी सात 
पैसे कमानेवाला मज़दूर वन जायगा, यही भय्र गाधीवादी काम्रेस को 





- कांग्रेस का इतिहास, पृष्ठ ६१६ ; 
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है मज़दूर और किसान का क्‍या हो रहा है, इस ओर उसका ध्यान 
नहीं जाता । 
जिस समय अंग्रेजों का हृदय परिवतेन करने के लिये सो वर्ष 
तक तपस्या करने का एलान महात्मा गांधी इंगलेण्ड सें कर रहे थे, 
भारत मंत्री सर होर ने उन्हें इस तपस्या की निरर्थतता समझा दी। 
उन्होने महात्मा गांधी को समझम्काया कि भारत में अंग्रेज़ जो कुछ 
कर रहे हैं अपने विचार और घारण। के अनुसार न्याय कर रहे हैं । 
इधर भारत सरकार के हृदय ने भी करवट बदल ली | इगलेण्ड से 
महात्मा गांधी की रसाई राजमहल तक हो सकी थी। भारत सें 
बादशाह सलामत के कारिन्दे वायसराय बहादुर ने ही उनसे मुल्लाक़ात 
करने से इनकार कर दिया । फिर से सत्याग्रह का युद्ध छेडने का एलान 
हुआ परन्तु सरकार दाँव पर तैयार थी । कांग्रेसी नेताञ्ों को, मय 
महात्मा गाधी के, जेल्नों सें बन्द कर दिया गया। महात्मा गांधी को 
जेल मे बन्द कर देने से आन्दोलन गाधीवादी सत्य और अहिंसा की 
सीमाओं से बिखर कर बहने लगा। आन्दोलन का ज़ोर नमक की 
अपेक्षा लगान बन्दी की ओर होने लगा। काग्रोस जन अपने आपको 
जेल पहुँचाकर जीवन धन्य करने की अपेक्षा, जेंसे भी बन पढा, सरकारी 
व्यवस्था सें अड़चन डालने का यत्ष करने लगे । कई जगह जनता इससे 
भी आगे बढ़ गई और वे तार काट देने तथा विढोद्द के दूसरे कामो से 
असंतोष प्रकट करने लगी । यहाँ तक कि दिल्ली में सन्‌ १६३२ का 
फांग्रेस अधिवेशन गुप्त रूप सें गोरिला ढंग से किया गया। 
यह उपाय उचित है या अनुचित, इस बात का चर्चा न कर यहाँ 
यही देखना है कि महात्मा गांधी का नेतृत्व जनता पर से हटते ही 
श्रान्दोलन सार्वजनिक रूप धारण करने लगता हे श्रोर म० गांधी की 
उपस्थिति आन्दोलन को महात्माजी के सिद्धान्तों की सीमा में समेटे 
रहती है । महात्सा गांधी ने अनेक अवसरो पर अग्मेज़ो को यह चेतावनी 
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दी हैं कि भारत के राष्ट्रीय आन्दोलन को मासूम ( []77९४३) 
बनाये रहने का श्रेय उन्हीं को है । यदि सरकार उनकी बात को नहीं 
सुनती तो भय है कि भारत की प्रजा वेधानिकता का लिहाज़ छोदकर 
आन्दोलन को घातक रूप दे देगी । » 

सन्‌ १६३२ सें आरम्भ होनेवाले आन्दोलन का अन्त भी विचित्र 
ढंग से हुआ | सत्याग्रह चल रहा था इस प्रश्न पर कि भारत के लिये 
शासन विधान बनाने का अधिकार अंग्रेज्ों को नहीं, भारतवासियों को 
हैं | कांग्रेस अंग्रेज़ो के बनाये शासन विधान को कभी मजूर नहीं 
करेगी । ज़हिरा यह कहते रहने पर भी गांधीवादी काग्रेस उत्सुकता से 
प्रतीक्षा कर रही थी कि विधान बनता केसा है ? विधान में अ्रछूतों के बोट 
अलग होते देख हिन्दू सम्पत्तिशाली श्री के हित को चोद पहुँचने की 
सम्भावना से महात्मा गाधी घबरा उठे और अनशन कर बेठे | सत्याग्रह 
आन्दोलन चल रहा था अंग्रेजों द्वारा तैयार किये जानेवाले शासन 
विधान को अस्वीकार करने के लिये। अ्रनशन किया गया इसी विधान 
से सुधार करने के लिये | यदि शासन विधान को स्वीकार न करने 
की बात सच्चे हृदय से कही जा रही थी तो उसमें सुधार कराने का 
प्रश्न उठ ही नहीं सकता था| अछूतो के चोट अ्रलग किये जाने के 
विरोध में सहात्मा शाधी ने आमरण उपवास किग्रा था, यह उपवाप' 
छुठे दिन बन्द हो गया । आम जनता ने यह समझा कि ब्रिटिश सरकार 
महात्मा गाधी की आध्यात्मिक शक्ति और महात्याग से प्रभावित हो 
गईं परन्तु बात यह थी कि सरकार वाल भर भी न हिली । हाँ, हिन्दू 
पूजीपतियों के प्रतिनिधियों के प्रयत्न से अछूतों के लिये शासन विधान 
में दी गई रियायतों से दूनी रियातें देने का वायदा कर दिया गया । 
कहने को ब्रिटिश सरकार का निश्चय बदल गया परन्तु शासन विधान 
_कीजुटिइससे दूर नढीं हुई, दूनी हो गहं।...“..... 

* कांग्रेस का इतिहास पृ० ६१६ 
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कांग्रेस आन्दोलन को इस उपवास से क्‍या लाभ हुआ ? परम 
गाधीवादी श्री पद्दाभि सीतारमैया को भी स्वीकार करना पडा कि 
भहात्मा गांधी ने अछूतों की समस्या की ओर ही जनता का ध्यान 
आकर्षित कर लिया इससे राष्ट्रीय आन्दोलन को ह्वानि हुईं १ । 
सन्‌ १६३२ के सत्याग्रह आन्दोलन का क्रम कुछ विचित्र-सा 
रहा । महात्मा गांधी तो सन्‌ १६३१ सें सत्याग्रह आन्दोलन को 
स्थगित कर अंग्रेज़ों का हृदय परिवतंन करने के लिये ग़ोरूसेज कान्फ्रॉंस 
में चले गये । उनके पीछे कुछ तो नोकरशाही का दमन जारी रहने के 
कारण ओर कुछ स्वतंत्रता और अधिकार प्राप्त करे की भावना आम 
जनता तक पहुँच जाने के फारण आन्दोलन की धूनी सुलगती ही रही । 
महात्मा गाँधी गोलमेज़ कान्फ्रॉंस से असंतुष्ट होकर आ रहे थे । उनका 
विचार तो शायद आते द्वी आन्दोलन आरम्भ करने का नहीं था- हालाँ 
कि इंगलैण्ड में वे अपने बयानो सें यही कहते रहे कि वे ल्ौटकर सत्या- 
ग्रह शुरू करेंगे २। लौटकर लाड्ड विलिगन्डन को तार दें. सममोता 
बनाये रखने की इच्छा भी उन्होंने प्रकट की ३। ब्रिटिश सरकार शत्नु 
को अवसर देने की नीति में विश्वास नहीं करती । महात्मा गांधी की 
बात दूसरी है, अपने विरोधी के आराम का खयाल कर वे स्वराज्य प्राप्ति 
के आन्दोलन में भी रविवार और प्रत्येक सरकारी छुट्टी के दिन सत्याग्रह 
बन्द कर देते हैं| साहब के शिकार सें विष्न नहीं पडना चाहिये, स्वराज्य 
भले ही एक दिन देर से सही । अस्तु, समझोते की इच्छा प्रकट करने 
पर भी सरकार ने आडिनेन्स जारी कर महात्मा गांधी तथा उनके दल 
बल को गिरफ़्तार कर जेलो में पहुँचा दिया। आन्दोलन आरम्भ तो 
गाधीवादी नीति पर ही हुआ था परन्तु उसका संचालन ओर देख रेख 
१ 'काग्रेंस का इतिहास” पृ० ४६५७ | २ महात्मा गाघी को मिं० चचिल 
के पुन्न से मुलाकात, 'डायरी के कुछ पन्‍ने' पृष्ठ ५० । ७ 'कामरेस का 
इतिहास, एृष्ठ० ३२६ | 
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का काम महात्मा गाधी न कर सके इसलिये वह चोटी के लीडरों के 
बिना ही देश भर में फेल गया । यह जानते हुए भी कि किसान वास्तव 
में ही लगान अदा नहीं कर सकते, गांधीवादी नीति नहीं चाहती थी 
कि आन्दोलन लगान बन्दी का रूप ले परन्तु जनता इसी बात पर 
ज़ोर दे रही थी । आखिर बहुत मजबूर होकर, बेबसी की हालत में 
काग्नेस को सरकार से ससभझोता हो जाने तक के समय के लिये लगान 
मुल्तवी की इजाज़त देनी पडो »। 


आन्दोलन ने उग्ररूप धारण कर लिया यहाँ तक कि लगभग नब्बे 
हज़ार व्यक्ति जेल पहुँच गये । ऊपर बताई गई परिस्थित से स्पष्ट है कि 
इस आन्दोलन के बारे में गाँधीवादी नेता और जनता की राय न थी | 
महात्मा गांधी जेल में बन्द होने के कारण आन्दोलन पर नियत्रण नहीं 
रख सकते थे । ऐसी अवस्था सें सन्‌ १६३२ सितम्बर में उन्होंने श्रद्ृतों 
की वांटों के प्रश्न पर अनशन कर दिया । अनशन का प्रभाव राष्ट्रीय 
आन्दोलन पर जो पडा वह हम ऊपर बता आये है, अर्थात्‌ आन्दोलन 
में शिथिलता आ गई । उपवास आरम्भ करने से पहले महात्मा गांधी 
ने एक बयान प्रकाशित किया--यह' उपवास उन लोगों के विरुद्ध 
है जिनका सुर पर विश्वास है । चाहे वे भारतीय हों या विदेशी | 
यह उपचास उनके विरुद्ध नहीं जिनका मुझ पर विश्वास नहीं। इस 
उपवास का प्रधान उद्दे श्य तो हिन्दू अन्त'करण सें ठीक-ठीक धार्मिक 
कार्यशीलता उत्पन्न करना है।! * हिन्दुओं के हृदय में क्या कार्य- 
शीलता पैदा हुईं इसका कोई वर्णन कहीं नहीं मिलता परन्तु मद्दात्मा 
गांधी का विश्वास है कि उनका अत्येक उपवास देश का कल्याण कर 
उसे उन्नति की ओर ले जाता हे । इसें गांधीवाद की नीति को हिन्दूँ 
धर्म के ह्वानि लाभ की दृष्टि से नहीं, परन्तु राष्ट्रीय दृष्टिकोण से देखना 
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है भर इसका उत्तर हमें परम गांधी भक्त श्री पद्ाभि सीतारमेया के 
शब्दों में मिलन चुका है । 

आन्दोलन चल रहा था परन्तु गांधीवादी नीति पर नहीं । राष्ट्रीय 
भ्रानदोलन करनेवालों ओर सरकार में दांव-पेंच हो रहे थे। कांग्रेस 
शस्त्र उठाने के उपाय को छोड़कर दूसरे सभी उपायों से सरकार का 
काम रोकने का यत्न कर रही थी । महात्मा गांधी ने एक बयान निकाल 
कर इस तरीक़े की निन्‍दा करदी । परन्तु कांग्रेस करती क्या ; उनके 
पास दूसरा उपाय न था। महात्मा गांधी के एक अनशन का प्रभाव 
राष्ट्रीय श्रान्दोलन पर॑ देखा जा चुका था । महात्मा गांधी ने सह १६३३ 
में दूसरे अनशन का एलान किया | यह अनशन अपनी तथा हरिजन 
भ्रान्दोलन के कार्यकर्ताओं की पविन्नता के लिये महात्मा गाँधी ने करने 
का निश्चय किया था । इस अनशन की ख़बर पा सरकार ने हुकुम 
दिया कि जिस भाव और उद्देश्य से महात्मा गांधी उपवास कर रहे हैं, 
उसे ध्यान में २ख उन्हें रिहा कर दिया जाय। महात्मा गांधी रिहा कर 
गये । महात्मा गांधी को मोौक़ा मिलन गया। रिहा होते ही उन्हों छः 
हफ्ते के लिये सत्याग्रह मौकूफ़ कर देने की सिफक्रारिश की | सरकार से 
भी उन्होंने अपील की कि यदि वह देश में शान्ति चाहती है तोःउसे 
सब सत्याग्रह्टियों को रिहा कर देना चाहिये । इसके बाद वे कांग्रं.स, और 
सरकार में सममोता कराने का यत्र करेंगे । महात्मा गांधी की अपील 
काँग्रेस ने तो मान ही ली परन्तु सरकार ने ठुकरा दी। सरकार को 
ऐसा “सोदा” मंजूर न था। सत्याग्रह दूसरी दे फिर छ. हफ्ते के लिये 
मोकूफ़ किया गया और महात्मा गाँधी ने वायसराय से मिलकर उन्हें 
अपनी नेकनीयती का विश्वास दिलाने की आज्ञा मॉगी | फिर भी 
भ्राज्ञा न सिली । महात्मा गांधी ओर नेता भयंकर दुविधा सें पढ़ गये | 
जिस प्रकार आन्दोलन चल रहा था, वह तरीक़ा महात्मा गधी को 
मंजूर न था ओर जिस तरद्द वे चाहते थे उस तरह आन्दोलन चल 
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नहीं सकता था। सरकार हृदय परिवर्तन करने के लिये तेयार न थी। 
आख़िर कांग्रेस का सम्मान कायम रखने का यह उपाय निकाला गया 
कि व्यक्तिगत सत्याग्रह जारी किया जाय। कांग्रेस कमेटियों और युदर 
कमेटियो को बरखार्त कर दिया गया । 

सबसे पहले महात्मा गांधी ने व्यक्तिगत सत्याग्रह किया। उन्हेंहे 
साबरमती आश्रम को तोड़ दिया । असहयोगी होने के नाते सावरमती 
झ्राश्षस की भूसि पर वे लगान अदा नहीं कर सकते थे इसलिये श्राभ्रम 
की भूमि उन्होंने सरकार की द्वी नज़र करदी | असहयोग का यह ढग 
सासारिक बुद्धि से नहीं, केवल आध्यात्मिक घुद्धि से ह्वी समझाजा 


सकता है । असहयोग के इस काये को सफल समझा जाय या असफल 
कुछ कहा नहीं जा सकता क्योंकि सरकार ने भूमि लेने से इनकार कर. 


दिया। यदि दीनता दिखाकर सरकार का हृदय पिघलाना ही उद्देश्य ! 
था तो उसमें सी सफलता न मिली । इस घटना और पिछुली घटना 
को देखने से असहयोग कांग्रेस की ओर से नहीं, सरकार की शोर से | 


ही हुआ । महात्मा गाधी फिर गिरफ्तार हुये । जेल से श्रसुविधा होने 


के कारण उन्होंने अनशन किया और रिहा हो गये । * छूट जाने पह | 


फिर सत्याग्रह करना उन्हें सत्य ओर अहिंसा के विरुद्ध जैंचा । 
सत्याग्रह के इस लम्बे-चौड़े अचुभव के बाद महात्मा गाँधी ने एक 
महत्वपूर्ण वक्तव्य ७ अग्रेल १६४३४ के दिन प्रकाशित किया । इसी 
वक्तव्य में कान स के लिये आगे का प्रोआम था। इस वक्तन्‍्य के ऊँ 
महत्वपूर्ण अंग इस प्रकार हैं, -- 
“इस वक्तव्य का मसविदा-मैने अपने मौन दिवस में सरसा नामक 
स्थान पर २ अग्रेल को तेयार किया था । * मेरे वक्तव्य का एक-एक शब्द 


गहन आउ्स-चिन्तन हृदय की टटोल और ईश्वर प्रार्थना का परिणाम है।2 
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« « : मैं अनुभव करता हूँ, जनता को सत्याग्रह का पूरा सदेश 
नहीं मिला है, क्योकि संदेश जनता तक पहुँचते-पहुँचते अशुद्ध हो 
जाता है। मुझे यह प्रतीत हो गया है कि आध्यात्मिक संदेश पार्थिव- 
माध्यम (दुनियाबी तरीक़ो) द्वारा पहुँचाने से उसकी शक्ति कम होजाती 
है। आध्यात्मिक संदेश तो स्वयम्‌ ही अपना प्रचार कर लेते है। '* 

महात्मा गाँधी ने अपने अजुभव से जान लिया कि सत्याभ्रह का 
श्राध्यात्मिक संदेश तो अचूक ओर कभी असफल न होनेवानी शक्ति 
है परन्तु यह संदेश जनता तक रेल, तार, डाक या दूसरे ऐसे वरोक़ों 
से पहुँचता है जो आध्यात्मिक न होकर भोतिऊ हैं, इसलिये इस सदेश 
की शक्ति निर्बल पढ़ जाती है। इस अलुभव के बाद भी उनके 
श्राध्यात्मिक संदेश जनता तक इन्ही सब साधनो द्वारा ही पहुँचते हैं । 
तब इन सदेशों की सफलता की आशा क्यो कर की जा सकती है " इस 
तर्क को हम यदि एक क़दुम ओर आगे बढ़ायें तो भयकर दुविधा में 
पढ़ जाते है। मनुष्य का शरीर और इन्द्रियाँ पार्थिव यानी भौतिक 
पदार्थ हैं। जिस आध्यात्मिक संदेश को महात्मा गांधी अपने भौतिक 
शरीर की जिह्ना से कह देते है, वह सदेश भौतिक पदार्थ के सम्बन्ध 
में आते ही अशुदछू या निर्बल हो जाता हैं। इससे एक क़दम और 
आगे बढ़िये, कोई व्यक्ति कितना ही बडा महात्मा क्यों न हो, उसका 
दिमाग़ भौतिक पदार्थों से ही बना होगा। ऐसी हालत में ज्यो ही 
संदेश महात्मा के विचार या मस्तिष्क से आया, वह अशुद्ध हो 
जायगा। अ्रभिप्राय यह है कि आध्यात्मिक संदेश चाहे वह कितनी 
ही प्रबल शक्ति क्यों न हो पृथ्वी पर शरीर घारण करनेवाले मनुष्य क्के 
काम नहीं आ सकता | यह जानकर भी गांधीवाद मलुष्य का कल्याण 
श्राध्यात्मिक संदेश द्वारा ही करने पर तुला हुआ हे । 
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गांधीवाद और समाजवाद 


समाजवाद का चोला 


सन्‌ १६३४ के बाद से कांग्रेस का क्रान्तिकारी कार्य-क्रम वैधानिक 
सुधारो को क्रियात्मक रूप देने की ओर बह गया । सन्‌ १६२० के 
आन्दोलन के बाद ही कांग्रेस के कुछ लोग आन्दोलन को वैधानिक 
कशमकश से न फँसाकर साव॑जनिक रूप देने की मॉग करने लगे थे। 
१६३४ में यह बात बहुत स्पष्ट हो गई। राजनैतिक कार्यकर्ता मेहनत 
करनेवाली जनता के सरपक मे आये । उनकी अवस्था और शक्ति का 
उन्हे ज्ञान हुआ । उन्होने अनुभव किया कि विदेशी साम्राज्यशाही के 
विरुद्ध जनता का यही भाग लड़ सकता है। शोषण और गलामी इस 
श्रेणी के लिये जीवन-मरण का प्रश्न है। इनके सामने सम्पत्तिशाली श्रेणी 
की तरह कम या अधिक अधिकारो से सतुष्ट हो जाने का प्रश्न नहीं । 

व्यापक जागृति के कारण किसान, मज़दूर तथा नौकरी पेशा लोग 
भी शासन और व्यवस्था में परिचर्तत कर अपनी अ्रवस्था सुधारने की 
बात सोचने लगे । आन्दोलन से इस नय्री प्रवृत्ति का आधार केवल 
विदेशी शासन के प्रति भावुकता भरी घणा और देश भक्ति ही नहीं 
है । शोषक चाहे हिन्दुस्तानी हों या विदेशी, सभी के हाथ से शोपण 
का अधिकार यह लोग ले लेना चाहते हैं । इनकी माँग है चरम जनता 
के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाले प्रश्नो को काँग्रेस के कार्य-क्रम में स्थान 
हो । स्वराज्य का रूप स्पष्ट किया जाय । कांग्रेस की नीति शोपण 
समाप्त कर मेहनत करने वाली जनता के हाथ में शासन का अधिकार 
देना हो । इस भावना से मज़ादूर-संगठनों ने राजनीति सें भाग लेना 
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शुरू किया और किसान सभायें भी क्ायम होने लगीं। देश सें पुंजी- 
वाद का विकास हो जाने से इस प्रकार के आन्दोलन के लिये परि- 
स्थितियाँ पैदा हो चुकी थीं परन्तु इसकी प्र रणा आई शोषितों के उस 
संसार प्यापी आन्दोलन से, जो कम्यूनिज़्म ओर समाजवाद के सिद्धान्तों 
के अनुसार संसार से शोषण की व्यवस्था को समाप्त कर श्रेणियों में 
संघर्ष के कारण दूर करना चाहता है । 

यह प्आान्दोलन आरम्भ में कांग्रेस के संगठन के बाहर ही आरम्भ 
हुआ । जिन लोगो ने इस आन्दोलन का बीज भारत में बोया, कांग्र स 
में पेजीवादी श्र॑णी की प्रधानता को देख वे उस पर भरोसा न॒कर 
सके | स्वयस््‌ काग्नेस सें भी पुकार उठने लगी कि स्वराज्य का अर्थ 
सर्व॑ साधारण जनता के जीवन में आनेवाली कठिनाई दूर कर उन्हें 
आत्म-निर्णय का अधिकार देना होना चाहिये । काग्रेस का यह अंग 
मध्यम श्रेणी का भाग था । पजीपति श्रेणी के हित के लिये राष्ट्रकी 
शक्ति का उपयोग इन्हें खटकने लगा परन्तु इनकी कल्पना बिलकुल 
साधनहीन जनता ( [770]6(8779/ ) का शासन कायम करने की 
न थी । समाजवाद के सिद्धान्त इन्हें ठीक जान पढ़े क्योकि यह श्रेणी 
साधनहदीन जनता की सहायता से पूजीवादी श्र णी के एक छुत्र अधिकार 
को तोइकर अपना अधिकार क़ायम करने की आशा कर सकती थी। 
हस श्रेणी के नेता के रूप सें प० जवाहरलाल ने समाजवाद की ओर 
जनता का ध्यान दिल्लाया | कांग्रेस सें आदर्शों ओर कार्य-क्रम की छान- 
वीन की प्रवृत्ति पैदा हुई | कांग्रेस की जाशृति से मध्यम श्रेणी ने 
आँखें खोलकर देखा, देश की राजनेतिक, सामाजिक ओर आर्थिक 
च्यवस्था सें परिवर्तन किये बिना विरासत के रूप सें पेजीपति श्रेणी 
अंग्रेजों से जिस प्रकार का स्वाराज्य लेना चाहती है, उसमें मध्यम श्रेदी 
का कोई महत्व न होगा । पूंजीवाद का शीघ्रगामी विकास उन्हें भी 
तुरन्त ही साधनहीन श्र णी के दायरे सें पहुँचाकर बेबस कर देगा | इस 
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अनुसार जनता की ग़रीबी का चर्चा कर, जनता को आन्दोलन सें 
बानी का अवसर देकर कांग्रेस ने सवेसाधारण की सहानुभूति अपनी 
और करली । कांग्रेस की गाँधीवादी नीति ने जनता की गरीबी का 
वर्चो किया, जनता के प्रति सहानुभूति दिखाई परन्तु शक्ति जनता के 
नाथ में देने की बात कभी न कही । तिस पर भी कांग्रेस का कार्य-क्रम 
[सरे राजनेतिक दलों की अपेक्षा जनता को अधिक अपना जान पड़ा 
प्रोर कांग्रेस सभी राजनेतिक दुल्लो से अधिक बलवान बन गई । 

इस बात से समाजवादी विचारधारा का काय-क्रम गांधीवादी राज- 
नीति से आगे निकल जाता है। जनता इस कार्य-क्रम पर अधिक 
विश्वास कर सकती है । समाजवादी कार्य-क्रम समाज की व्यवस्था इस 
अंग से क़ायम नहीं रहने देना चाहता कि जनता को कुर्बान कर ठाकुर 
ज्ञोगों के स्वार्थ पूरे होते रहे । वह समाज की व्यचस्था और शासन 
का अश्रधिकार जनता के हाथ से ही सोपना चाहता है । जनता की 
दुख भरी हालत की ओर तो वह ध्यान दिलाता ही हे परन्तु इसके 
साथ ही वह इस दुर्दशा के वास्तविक कारणों को भी प्रकट करता है 
और एक क्रान्तिकारी कार्य-क्रम भी पेश कर सकता है । शोषित जनता 
में जागृति आते ही वह इस बात को ज़रूर अनुभव करती हे कि 
उनकी सेहनत का फल उनसे छीन लिया जाता है, ऐसा नहीं होना 
चाहिये । वे इस बात को समभने लगते है कि उनकी मेहनत से 
पेदा ज़रूरत की चीजों से बाज़ार पटे पडे है परन्तु उनकी जरूरत पूरी 
नहीं हो सकती । वे अनुभव करते है कि मेहनत करनेवाली श्रंणी करे 
परिश्रम से समाज सें पेदावार के ऐसे साधन ओर शक्ति तेयार हे, 
जिससे ज़रूरतमन्दों की तकलीफ़ दूर होनी चाहिये, पर ऐसा नहीं हो 
पाता । लाखो आदसी मेहनत करने ओर अपना पेट भरने को अवसर 
नहीं पाते । एक ओर तो लोग आवश्यक पदार्थों के बिना तकलीफ 
पत्ते हैं. हसरी ज्योग लोगो को आवश्यक पदार्थ पेद्ा करने का अचलर 
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न दे बेकार बना दिया जाता है। पैदावार के साधन होते हुए प्रोरं 
पैदावार की आवश्यकता होते हुए भी किसी को बेकार क्यों रखो: 
जाय ? जनता यह भी अनुभव करती है कि पैदावार के साधनों और 
पैदावार का गलत उपयोग होने की जिस्सेवारी उन्हीं लोगों पर है 
जिनका इन वस्तुओं पर अधिकार है, जो इनके मालिक बने हुए हैं।:* 
पैदावार के जिन साधनों को हज़ारों आदमी मिलकर चलाते हैं, जो» 
साधन हज़ारों लाखों आदमियों के उपयोग के लिये पदार्थ तैयार करते! 
है, उनके व्यक्तिगत सम्पत्ति बन जाने से उनका उपयोग हज़ारों लाखों: 
व्यक्तियों के द्वित के विचार से नहीं, एक व्यक्ति के मुनाफ़रे के लिये थे 
होता है। समाजवादी विचरघारा हस सब संकट से समाज“को बचाने 
का क्रियात्सक उपाय भी जनता को बताती है । + 72 हा 
सम्पत्ति की मालिक श्रेणी, उसकी धन-दौलत की शक्ति चाहे जितनी: 
बड़ी हो, समाज में उसकी संख्या आटे सें नमक के बराबर है। यह श्रेणी: 
अपने व्यक्तिगत स्वार्थ के कारणं॑ समाजवादी विचारधारा से धंबराती है || 
ओर इसे अपना शत्रु समझती है। परन्तु हज़ार में से नो सो निम्नानेवे * 
जनता इस कार्य-क्रम से साइस ओर उत्साह प्राप्त करती है। उनके पास : 
कुछ है ही नहीं, उससे छीना क्या जायगा ? अगर घह्द कुंछु खो सकती $ 
है तो केवल अपने बन्धनों को, जिन्हें खोकर थे स्वतंत्र हो जायेंगे। .. » 
मध्यम श्रेणी के शिक्षित व्यक्ति भी, जो दूरद्शिता से कार्म लेते 3 
हैं, जो अपने श्रापतो समाज का अगर समझकर समाज के कल्याय में ५; 
अपना कल्याण सममते हैं, ससपू्ण समाज के विकास के विचार 'से « 
समाजवादी कार्य-क्रम की ओर आकर्षित हुए बिना नहीं रह सकते | ; 
यही कारण है कि संसार भर की पेजी ओर साधन समाजंबादी विचार २ 
धारा के विरुद्ध होते हुए भी साधनद्वीन श्रेणी का यह आन्दोलन 
संसार का सबसे अधिक विस्तृत और बलवान आन्दोलन घन छुको है।. 
भारत के राजनैतिक चेत्र में भी यद्द भावना इतनी तेज़ी से फैली कि हे 
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कांग्रेस का नियंत्रण करनेवाली श्रेणी ओर प्राचीन व्यवस्था का समर्थक 
गांधीवादी इससे घबरा उठे । 

समाजवादी विचारधारा का उद्देश्य है--समाज सें सब व्यक्तियों 
को कमाई था पैदावार करने का अवसर समान रूप से मिले ओर सब 
व्यक्तियों को अपने परिश्रम की पेदाचार पर समान रूप से अधिकार 
हो । इस उद्देश्य को प्राप्त करने के लिये समाजवाद्‌ यह उपाय बताता 
है कि पेदावार के साधनों को समाज की सम्पत्ति बना दिया जाय । 
मनुष्य का जीवन पेदावार ( जीवन रहा ) के साधनों पर निर्भर करता 
है। जो व्यक्ति या श्रेणी जीवन रहा के साधनों की भालिक 
होगी, वही व्यक्ति या श्रेणी समाज के शासक होगे और शेष व्यक्तियो 
या ससाज को ऐसे मालिकों के हितो को पूरा करने के लिये अपना 
जीवन लगाना पढेगा। समाज से मालिक और दास, शोषक और 
शोषित का भेद सिटाने के लिये समाज से अधिकार और अवसर 
की समानता लोने के लिये एक द्वी उपाय है कि पैदावार के साधनों पर 
किसी व्यक्ति या श्रेणी का हक़ न हो, किसी को ऐसा अचसर था अ्रधि- 
कार न हो कि दूसरों के जीवन की स्वतंत्रता छीन सके । समाज की 
>पनस्था- इस ढंग पर होने से ही सब व्यक्तियों को समान रूप से 
जतत्रता सिल् सकती है और सम्पूर्ण समाज स्वतंत्र हो सकता है । 
जनता अपने चारो ओर जीवन के मार्ग में रुकाब्ें और अदचनें देखती 
0 का रे ओर का अवसर देने के लिये 
भविक ही है। मम गम नम 


गांधीवाद मनुष्य के जीचन का उद्देश्य परमेश्वर से साक्षात्कार 


फरना बताता सांसारिक 

मा । है परन्तु उसके साथ ही उसका एक सांसारिक या राज- 

हे उद्देश्य भी है। यह उद्देश्य 'रामराज्य' की स्थापना है। रामराज्य 
उप चाहे जेसा हो, इससें लाभ चाहे जिस किसी का हो, इसे क्रायम 
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समर्थन के लिये खडी हो जाती है। गांधी वाद के समर्थन के लिये चाहे 
जनता के हृदय से आवाज़ न भी उठे परन्तु ठाकुर श्रेणी की इच्छा से 
प्रचार के सभी साधन जनता के प्रतिनिधि बन एक स्वर से चिल्ला कर 
कहने लगते हैं--गांधीचाद ही हमारे लिये एक मात्र मार्ग हे ओर 
महात्मा गांधी ही दुरिद्र ओर साधनहीन श्रेणी के एक मात्र अराध्यदेव 
है। सन्‌ १६४४ से स्थापित हिन्दुस्तान मजदूर सेवक संघ इस बात का 
सबसे बड़ा उदाहरण है | इस सेवक सघो के लिये सब खर्च इस देश के 
बड़े-बड़े पँँ जीपतियो के कोष से आा रहा है ओर इसके संयोजक करता 
गांधी आश्रमो के प्रमुख व्यक्ति है परन्तु अन्यल्ोग प्रायः ऐसे तनखाहदूार 
है जो इससे पूर्व मज़दूर सगठनों से निकालें जा चुके हैं। इन सेवक 
सधो को मिलो के मालिकों की पूरी सहायता मिल रहो हे | इससे 
स्पष्ट है कि वे किसका हित पूरा करते है । जनता वो राजनैतिक आनन्‍्दो- 
लन के मोर्च पर लाने के बाद जब गाधीवाद ने अनुसव किया कि अपने 
हितों को प्राप्त कने के लिये जनता गाधीवाद के राजनेतिक उद्देश्य 
उाकुरशाहं, के शासन, रामराज्य को ही समाप्त कर देना चाहती हे तो 
गाधीवाद ने राष्ट्र की राजनैतिक भावना को रचनात्मक कार्य-क्रम मे बहा 
देने का प्रयत्ष करना शुरू किया । 

गाधीवाद का रचानोत्मक का्ये-क्रम है क्या ? जनता अपनी अवस्था 
से असतुष्ट हो कर शोषण की व्यवस्था को बदल देना चाहती है । 
गाधीवाद का प्रयोजन है पुरानी व्यवस्था की रक्षा करना, इसलिये 
गाधीवाद जतना को समझ्काता है कि तुम्हारे असतोष के कारणों को 
रचनात्मक कार्य-क्रम द्वारा दूर किया जा सकता है, व्यवस्था को बदलने * 
की बात छोड़ो जनता की राजनैतिक प्रगति और आर्थिक कारणो से 
पेंदा होनेवाले असंतोष के प्रवाह को पीछे लोट चलने के रचनात्मक 
कार्य-क्रम के रेगिस्तान से सुखा देने का प्रयल ही भारत की ठाकुरशाही 
फी रक्षा का एकमात्र साधन गांधीवाद को मिला है। मज़ा यह है 
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कि रचनात्मक कार्य-क्रम जो कि स्पष्ट तौर पर आर्थिक प्रश्न है, उसे भी 
आध्यात्मिक रंग देने की चेष्टा की जाती है ताकि जनता उपयोगिता के 
विचार से उसकी जाँच न कर, भवगान से साक्षात्कार का उपाय समझ 
कर स्वीकार कर ले | 
यह देखकर कि शोषण का अन्त कर समानता ल्ञानेवाला समाज- 
चाद का कार्य-क्रम जनता को आकर्षित करता है, जनता पर अपना प्रभाव 
क़ायम रखने के लिये गांधीवाद ने भी अपने कार्य-क्रम का उद्द्श्य 
शोषण का अन्त और समानता लाना बनाया। भारतीय जनता की 
रुचि उस ओर खीचने के लिये अपने कार्य-क्रम को गांधीवाद ने 
अहिंसात्मकसाम्यवाद, आध्यात्मिकसाम्यवाद, भारतीयसाम्यवाद श्रादि 
नाम दिये | जनता को यह विश्वास दिलाने का यत्र किया गया कि 
गाधीवाद से समाजवाद के सब उद्देश्य पूरे हो जायँगे। गांधीवाद को 
एतराज़ है केवल समाजवाद के कार्य-क्रम से क्योकि उसमे श्रेणी संघ 
ओर हिंसा है, उसमें मनुष्य और समाज भगवान्‌ से विमुख हो जाते 
है। गोया कि गांधीवाद में समाजवाद की पश्चिमी सभ्यता से थाने 
वाली सभी बुराइयाँ निकालकर उसे शुद्ध और आध्यात्मिक बना दिया 
गया है | 
भारतवासियो को यह भी समझाया जाता है कि पश्चित्र की 
परिस्थितियों से पेदा हुए सिद्ध।न्त भारत की सभ्यता और संस्कृति के 
अनुकूल नही हो सकते, दोनो देशो की स्थिति ओर दृष्टि-कोण में भ्रन्तर 
है । समाजवाद के सिद्धान्त भारत के लिये लागू नही हो सकते क्यो 
* वे पश्चिम में पैदा हुए है परन्तु साबरमती आश्रम में पैदा हुए सिद्धान्तों 
के पोलेंड, आस्ट्रिया ओर इंगकड में सफल दो जाने की आशा कर 
उन्हें गाधीवाद का उपदेश मज़े मे दिया जा सकता है %८। यदि ऊिन्‍्दीं 
“ गाधीवाद समाजवाद, प्रष्ठ ६७। » आष्टिया ओर पोलेण्ड पर 
“ नाज़ियों का आक्रमण होने पर महात्मा गाधी ने उन्हें सत्याग्रह द्वारा श॒त्र 


जन्नत भटक लटक... आन ऑल 
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सिद्धान्तों को केवल इसलिये हेय समझ लिया जाय कि वे भारत से 
पैदा नहीं हुए तो भारत का दर्शन शास्त्र भी केवल भारत के लिये ही 
रह जायगा। इस प्रकार की द्वेष पूण देशभक्ति से ससार भ कभा शान्ति 
नहीं हो सकती । समाजवाद का सिद्धान्त हे कि मनुष्य का जीवन पृंदाचार 
के साधनो पर निर्भर करता है । पेदावार के साधनों पर जिस व्यक्ति या 
श्रेणी का अधिकार होगा उसीके फेसले और हित के विचार से समाज 
की व्यवस्था चलेगी । समाज में सार्वजनिक द्वित के बिचार से पेदावार 
के साधनो पर जनता-- वे लोग जो किसी-न-किसी प्रकार पेंदावार के 
लिये परिश्रम करते है---का अधिकार होना चाहिये। परिश्रम से पेदा- 
वार करनेवालों से उनके परिश्रम का फल्न छीन लेना हिंसा हे। यद्दी 
समाज में विरोध का कारण है । इस हिंसा ओर विरोध को दूर करने 
के लिये, इनके कारणो को दूर करना चाहिये । 

गांधीवाद यह स्वीकार करता है कि समाज से हिंसा, अन्याय और 
शोषण के कारण जनता का जीवन असम्भव दो रहा हे । वह यह भी 
स्दीकार करता है कि इस संकट का कारण पुँजीवादी और जमीदारी 
व्यवस्था का शोषण है और वद्द शोषण दूर होना चादिये । समाजवाद 
के उद्द श्य को गाधीचाद स्वीकार करता हे परन्तु इस उच् श्य को प्राप्त 
करने के लिये व्यवस्था के परिवततन का जो कार्य-क्रम समाजवाद पेश 
करता है, उसे गांधीवाद स्वीकार नहीं करता । गाधीवाद को एतराज़ 
है कि इस कार्य-क्रम मे हिंसा है । 

गाधींवाद का दावा है कि मिल्क्रीयत की व्यवस्था से परिवर्तन किये 
बिना द्वी--पेजीर्पात्यों ओर ज़मीदारो को पैदावार के साधनों का 


मालिक रहने देते हुए भी--सत्य ओर अहिंसा के पालन से सब सामा- 


०. 
का सामना करने का उपदेश दिया था। इसी प्रकार इगलैण्ड को भी 


महात्मा गाधी जमंनी के आक्रमण का सामना निशज्न होकर करने की 
सलाह दे चुके है । 
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जिक बेर, विरोध, हिंसा और शोषण दूर दो सकता है। मेहनत करने 
वाली श्रेणी को गाधीवाद यह अधिकोर नहीं देता कि पेंदावार के 
साधनों पर जनता का अधिकार कायम करें । परन्तु पूँजीवादियों और 
ज़मींदारों को गांधीवाद उपदेश देता है कि उन्हें अहिसा और अपरि- 
त्याग का पालन करना चाहिए। गाधीवाद में अ्रहिंसा ओर त्याग 
का अर्थ है कि पूजीपति और ज़मीदार सुनाफे से संचित धन का न तो 
अपनी नितान्त ज़रूरी आवश्यकताओ के इलावा उपयोग करें, न अपने 
घन को अ्रधिक बढ़ाने की चेष्टा करें । यानि उद्योग धन्दों को वे मुनाफ़ा 
कमाने के उद्दे श्य से न चलायें, बल्कि समाज की ज़रूरतें पूरी करने 
के उद्दे श्य से चलायें। यदि पैदावार के साधनों का उपयोग पंजीपति 
के व्यक्तिगत हित के लिये न होकर समाज के हित के लिये होना 
चाहिए, तो इस सम्पत्ति को अपनी सम्पत्ति बनाये रखकर ही पूजीपति 
को क्‍या लाभ होगा ? इस सम्पत्ति के समाज की सम्पत्ति बना दिये 
जाने में द्वी पुजीपति के भ्रति क्या हिंसा होगी ? यद्द सम्पत्ति समाज के 
ही अधिकार मे क्यों न रहे ! सम्पूर्ण समाज से सुन्यवस्था हो जाने से 
आज दिन पेँजीपति कद्दलाने वाली श्रेणी को भी लाभ ही होगा 
गाँधीवाद के विचार से जो लोग समाज से सम्पत्ति के मालिक है, 
वे केवल उसके सरक्षक या 'ट्स्टी” मात्र हैं। सम्पत्ति का उपयोग इन 
ट्स्टियो को अपने स्वार्थ के लिये नहीं, समाज की भलाई के लिये ही 
करना चाहिए। यह उपदेश नया आविष्कार नहीं | यो तो ठाकुरशाही 
के ज़माने ( सामन्‍्त का ) में भी राजा सामन्‍त और ठाकुर प्रजा का 
सेवक माना जाता था, परन्तु वास्तव में वद्द स्वच्छुन्दृता पूर्वक प्रजा 
पर दमन ओर शासन करता था या जिस प्रकार गो को माता कद्ठेकर 
हिन्दू लोग उसके दूध, सनन्‍्तान और चाम तक का प्रयोग कर लेते हु 
उसी प्रकार गाधीवाद सम्पत्तिशालियो को साधनहीन जनता का दूस्‍्टी 
ओर सेवक बनाकर, साधनद्वीन जनता को दरिद्र नारायण का प्िताब 


| 
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देकर संतुष्ट कर देना चाहता है। साधनहवीन गरीब जनता के दरिद्र- 
नारायण कहलाने और सम्पत्ति के मालिकों के केवल “टूस्टी' या सेवक 
कहलाने से समाज में उनकी स्थिति ओर शक्ति बदल्ल नद्टी जायगी। 
शोषण, अन्याय और अव्यवस्था के कारण समाज से उसी 
प्रकार बने रहेँगे और इस व्यवस्था का उद्देश्य, शोषण भी पूरा 
होता रहेगा । 

सत्य, अद्विसा और त्याग के उपदेश और माद्धिक को शैयत का 
सेचक कहना, बहुत पुरानी ओर घिसी हुईं चाल है। अत्याचार को 
श्रसह्य न बना देकर दया करते रहने के उपदेश शोषक ओर शासक 
श्रेणी को सदा से ही दिये जाते रहे हैं, ताकि उनका अत्याचार बगावत 
खड़ी कर उनके शासन का अन्त न करदे | गांधीवाद भी यही कर 
रहा है। यदि पुजीपति और ज़र्मीदार समाज की सम्पत्ति के ट्स्टी हैं 
और उद्देश्य जनता की भल्लाई है, तो अपने हवितो के रहुक खुनने ओर 
अपने हित के लिये व्यवस्था और नीति निश्चित करने का अधिफार 
जनता को होना चाहिए | समाजवादी यही चाहते है परन्तु गांधीवाद 
को यह बात मज्र नही । सत्य, धर्म झऔर अहिसा का उपदेश जनता 
को दे गांधीवाद समाज के रोगो का इलाज करना चाइता है। उसका 
कार्य-क्रम है कि मैशीन आदि के कारण परिवर्तन की श्रावश्यकता 
अनुभव हो रही दे । इन्हें छोड़कर उस युग में लौट चलो, जिस समय 
मनुष्य को पशु की त्तरह्व काम करना पड़ता था । ठाकुरणाही का स्थान 
विकास द्वारा ले लिया है पेंजीशाही ने | गाधीवाद आइन्दा के लिये 
विकास के मार्ग को रोक देना चाहता हे ताकि पूँजीशाही का स्थान 
लेनेवाला समाजवाद न आ सके, पूंजीशाही का स्वत्व क्रायम रहे । 

सन्‌ १६३४ से गाघीवाद मसुख्यत सिद्धान्तो की लड़ाई लब रहा 
है। गाघीवाद की समर्थक पेजीपति श्रणी काग्नंस में वे वानिक दाँय- 
पेंच और प्रचार द्वारा अपनी स्थिति बनाये रखने का यक्ष कर रही 
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है। जिस श्रेणी की कारिन्दागिरी गांधीवाद करता है, वह श्रेणी 
विदेशी सरकार के सहयोग से अपना अधिक से अधिक स्वार्थ पूरा 
करने में लगी हुईं है और गांधीवाद उसके लिये नेतिक मोर्चाबन्दी 
कर रहा है। गांधीवाद श्रद्विसा के पढें मे पेदावार के साधनों पर 
वैयक्तिक अधिकार की रक्षा करना आवश्यक समझता है। जिस समय 
पैदावार के साधनों को मनुष्य व्यक्तिगत रूप से व्यवहार करता था 
ओर उस पैदावार का उपयोग व्यक्ति के व्यवहार के लिये होता था 
उस समय समाज में शान्ति के लिये पेदावार के साधनों पर व्यक्ति का 
अधिकार होना ज़रूरी था, ताकि व्यक्ति को उसके परिश्रम का पूरा 
फल मिल सके, उस पर हिंसा न हो । आज दिन समाज में पेदावार 
का कोई काम व्यक्ति अकेले नहीं करता। पैठावार के साधन इस 
अवस्था में पहुँच गये है कि सेकड़ो हज़ारो व्यक्ति उनमें एक साथ 
काम करते हैं । इन साधनों से होनेवाली पैदावार सेकदढ़ों हजारो 
व्यक्तियों के परिश्रम का परिणाम होती है परन्तु यह परिणास चला 
जाता है केवल एक पूजीपति व्यक्ति के हाथ में । पैदावार का स्वाभाविक 
नियम यह द्वोना चाहिये कि पेदावार करनेवाला ही उसका मालिक 
हो और उसका उपयोग कर सके । हमारे समाज से ऐसा नहीं होता, 
यही संकट का कारण है| संक्षेप में कहा जा सकता है कि पुँजीवादी 
अमल में पेदावार के साधनों में विकास हो गया है। पहले समय की 
तुल्नना से पेदावार के साधनों का रूप बदल गया है उन्होने हथियार के 
स्थान पर मिल, कारखानो का रूप ले क्षिया है और पेदावार के काम 
से द्वाथ बटाने के तरीके भी बदल गये है । पदले यह सब काम व्यनि- 
गत रूप से होते थे, अब सामाजिक रूप से होने लगे है परन्तु पेढावार 
के साधनों पर मिदिक़ियत का तरीक़ा अभी तक नहीं बदला है। श्रत् 
काम तो मिल-जुलकर सामाजिक रूप से होने लगे है, परन्तु पैदावार 
के साधनों पर मिल्क्रियत अ्रव भी व्यक्ति की हे । जनता पेदाबार करती 
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है ओर उसे पूजीपति के हाथ से सोपकर उसका मुँह ताकने लगती है । 
इस तरीके को बदलने की ज़रूरत है । 

वास्तव सें परिवर्तन तो हो गया है । मनुष्य के निवोह्द के साधन 
बदल गये, उन्हें व्यवहार मे लाने का तरीक़ा बदल गया । इन्हें बदलने 
में पृंजीवाद ने सहायता दी क्योकि इससे उसे ल्ञाभ हो रह्दा था। जब 
इतना बदल गया तो उस व्यवस्था का बचा हुआ तरीक़--पैदावार के 
बेंटवारे का ढंग--भी बदल जाना चाहिए । पूजीवाद इसे बदलने नहीं 
देना चाहता क्योकि ऐसा होने से पुजीपति श्रेणी की प्रभुता चली 
जायगी । संसार भर की मेहनत करनेवाली जनता चाहदी है कि उनके 
परिश्रम से होनेवाल्नी पेदावार पर उनका अधिकार हो । इसके विपरीत 
ससार भर की पूजीपति श्रेणी प्रयत्न कर रही है कि यह अधिकार उन्हीं 
के हाथ मे रहे | पूंजीवाद और समाजवाद का संघर्ष इसी प्रश्न पर हे । 

पूंजीवाद ओर समाजवाद्‌ से चलनेवाला यह ससार व्यापी सर्प 
अनेक रूपो मे चल रहा है । अपनी प्रभुता को क़ायम रखने के लिये 
पजीवाद सभी प्रयत्ञ कर रहा है । कहीं पज।वाद को प्रज्ञातंत्र का नाम 
देकर मज़दूरों की तानाशाही से बचने का प्रचार किया जाता हें---जेसे 
कि इगलेएड ओर असेरिका में । कहीं ए जीवाद नाज़ाज्म ओर फेसिज्म 
का रूप धारण कर समाजवादी परिवर्तन को राष्ट्रीयता विरोधी बता रहे 
है। भारतवर्ष में यह काम गांधीचाद समाजवाद और कम्यूनिज्म को 
हिंसा और देशद्रोह का नाम देकर कर रहा हे । 

समाजवाद के आदुशों ने संसार भर से जनता के मस्तिष्क पर 
प्रभाव डाज् दिया है। विषमता ओर शोपण को दृरकर समान अचसर 
लाने की भावना सभी ओर दिखाई देती ह इसलिये पे जीवाद समाजवाद 
के नाम का पर्दा ओढ़कर जनता को धोखा देने का यत्न भी ख़्ब करता 
है। जमंनी में नाज़िज़्म ( नेशनल-सोशलिज्म>राष्ट्रीय-ससाजयाद ) ने 
यही किया भारत में यही काम गाघधीवाद कर रहा ६ । ठाकुरो के ग्ाधि- 
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पत्य को बह “रामराज्य! या साम्यवाद बताता है। इस प्रकार के समाज- 
वाद के लिये गाधीवाद हसें ठाकुरशाही की सभ्यता से ले जाना चाहता 
है । हमे वापिस लौटा ले चलने के लिये गांधीवाद्‌ समाज के दिकास 
को नाशक सभ्यता बताता है। हमें यह देखना है कि विकास के सागग॑ 
पर पीछे की ओर लौटने से क्या समाज सुखी और सतुष्ट हो सकेगा ? 


मेशीन की सभ्यता 

समाज में अशान्ति, अव्यवस्था, श्रेणियों के सघर्ष ओर शोषण का 
कारण गांधीवाद की दृष्टि से मनुष्य स्वभाव के दुगु ण, हिंसा, लोभ 
आदि हैं। लोभ के कारण मनुष्य ने मेशीन बनाई | मैशीन की सभ्यता 
ने अत्याचार और शोषण फैला दिया । गाधीवाद के विचार में मैशीनो 
की चाडाल् सभ्यता ने ही भारतवर्ष की सुख शान्ति का नाश किया। 
स० गांधी अपनी युस्तक “हिन्दू स्वराज्य“--जिसे वे अपना झुरूय एलान 
समझते है--पृष्ट &७ पर लिखते हैं, “हमारे बुज्ञग बहुत समभदार थे । 
उन्होने समभ लिया था, करोड़ो को तो ग़रीब ही रहना है। यह 
सोचकर हमारे पूर्वजों ने हमे भोगविज्ञास से विम्ुख करने की कोशिश 
की । फल्नता, हज़ारों बरस पहले जो हल थे उन्हीं से काम चलाते रहे, 
हज़ारों वरस पहले जो झ्ोपड़े थे उन्हीं को क्रायम रखा. सत्या- 
नाशी प्रत्तियोगिता को हमने अपने पास फटकने नहीं द्या। यह नहीं 
था कि हस लोग यंत्रो की खोज ओर उन्हें वनाने की विद्या से श्रनजान 
थे , लेकिन हमारे पूर्वजों ने देखा कि यंत्रो के जजाल से फेसकर मनुष्य 
उनके ग़लाम ही पन जायेंगे ओर अपनी नेतिकता छोड़ देंगे ।? मतलब 
यह है कि भारतवासियो के पूर्वजों में यत्र बनाने की योग्यता तो मोजूद 
थी परन्तु उन्होंने जान बूककर संघपे से बचने के लिये मेशीन को माया 
को दूर रखा । किस इतिहास के आधार पर यह बात कहद्दी गईं, कद्दा 
नहीं जा सकता । इतिहास में ऐसा कोई प्रमाण नहीं मिलता । ईशर- 
प्रेरणा से यह वात कही गई हो तो इतिद्दास की खोज और तर्क के 
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लिये वहाँ गुंजाइश नहीं । इतना स्पष्ट है कि वर्तमान युग में सेशीनो 
से मनुष्य समाज को, अ्रपार लोभ हुआ है । 


मेशीनो ने मनुष्य की बुद्धि को विकास का अवसर दिया। बुद्धि के 
विकास से मनुष्य पाप द्वी क्यो करें ? वह नेकी भी कर सकता है । मेशीन 
ज्ञान स्वरूप सर्वशक्तिसान भगवान्‌ की त्तरह मनुष्य के लिये अच्छी 
या बुरी व्यवस्था तैयार नहीं कर सकती । वह केवल साधन है । मलुष्य 
भलाई या घुराई जो कुछ करने का निश्चय करे, मेशीन उसमें सहायक 
हो सकती है | स्वयं गाधोवादी भी स्वीकार करते है कि “यंत्र निर्दोष 
हैं|! यदि उन्हें समाज के ज्ञाभ के लिये उपयोग में लाया जाय, वे 
बहुत लाभ पहुँचा सकते है, यदि उन्हे द्वानि पहुँचाने के लिये व्यवहार 
में ज्ञाया जायगा तो हानि भी वे वेसी ही पहुँचायेंगे । प्रश्न यह हे 
कि मेशान किस की सम्पत्ति है ? उसका उपयोग करने का अधिकार 
किसके हाथ में हे ? ओर मैशीन का प्रयोग करनेवाले के सामने उद्देश्य 
क्या है ! समाज का लाभ , या समाज की हानि की परवाह न कर 
अपना ल्ञाभ ? | 


समाज का इतिहास बताता है कि मशीन के प्रभाव ने मलु॒प्य की 
शक्ति को बढ़ाकर उसे सुखी होने का अवसर दिया है। मैशीन मनुष्य 
को थोड़े परिश्रम से बहुत परिश्रम का फल दे सक्ती है । इसी प्रयोजन 
से मनुष्य ने मैशीन का आविप्कार ओर विकास किया हे, अपना सर्च- 
नाश करने के लिये नहीं । यह विश्वास कि मेशीन हिंसा का कारण 
है, मुंतापर्ण है । हिंसा के लिये मेशीन ज़रूरी नहीं । दो द्वाथो से 
गला घोंटफर भी मनुप्य की हत्या की जा सकती हूं परन्तु इसके लिये 
मनुष्य के हाथ काट देना चुद्धिमानी नहीं समझती जायगी | यदि मनुष्य 
मेंशीन से बिक्षकुल ही परहेज़ करता तो आज भी चह बनो में वृत्षो ऊ 
नीचे फल घुनचुनकर निर्वाह करता भोर फलो का मोसिम समाप्त दो 


्त 
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जाने पर भगवान की प्रार्थना करके रह जांता। वास्तव में मेशीन 
का विकास ही मजुप्य की सभ्यता का इतिहास हे । 

गांधीवाद सेशीन का बिल्कुल ही विरोध करता हो, सो बात भी 
नही । मेशीन के आरस्भिक रूप, चर्खें और बैलगाडी की वह पूजा करता 
है परन्तु मेशीन के विकसित रूप रेल, मोटर और मिल्न से उसे भय 
लगता है । इसका कारण स्पष्ट है। जब तक मैशीन व्यक्तिगत ज्षेत्र की 
वस्तु रहे गाधो वाद को वह पसन्द है परन्तु जहाँ मैशीन सामाजिक क्षेत्र 
में पहुँची, उसने व्यक्तिवादी व्यवस्था की जगह समाजवादी व्यवस्था 
की नीव तैयार की, गाधीवाद को उससे भय लगने लगा । 

गांधीचाद का कहना है कि समाज से हिंसा, शोषण और विपमता 
का कारण पैदावार का बड़े परिसाण से होना, सम्पत्ति का कुछ थोड़े 
से आदमियो के द्वाथ सें जमा हो जाना और उद्योग धन्दो तथा कारो- 
बार का केन्द्रीकरण हो जाना है । इस संकट की जिम्मेवारी वह मैशीन 
के सिर देता है । इस संकट से बचने का उपाय वह बताता है, मेशीन 
का बायकाट ! 

पजीपति मशीनों की सहायता से बडे परिमाण में पैदावार कर 
साधनहीनो का शोधण करते हैं, इसलिये सम्पूर्ण समाज को मैशीनों 
द्वारा होनेवाले लाभ से बचित कर दिया जाय, यह्द विचित्र दलीक् हें । 
मैशीन के हट जाने से ही शोषण केसे बन्द हो जायगा ? मैशीन ह्दी 
शोषण का साधन हो, सो बात भी नहीं। शोषण मैशीन से नहीं,व्यवस्था 
के सहारे होता हे । जिस जमाने मे मैशीन न थी, गुलामी की प्रथा 
द्वारा मजुष्य का शोपण होता था। आज भी इस देश में जमींदारी थ्रोर 
साहकारे की प्रथा द्वारा ऊिसानो का जेसा भयकर शोपण द्वो रहा है, 
यह शोपण संसार के भयकर से भयकर शोषण का मुफाबिला कर सकता 
है परन्तु उस शोषण में मैशीन का व्यवहार नही होता । 

गाधीवाद को शिक्रायत है कि मैशीन की सहायता से कई श्राद- 
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सियों की मेहनत का काम एक ही आदमी बहुत थोड़े समय से कर 
सकता है, इसलिये मैशीन की पैदावार बडे परिमाण में और केन्द्रित 
होकर होती है और मैशीन अनेक मनुष्यों को बेकार कर देती है । इस 
तक का अर्थ यह होता है कि समाज को लाभ पहुँचा सकने के जितने 
गुण हैं, उन सब से मनुष्य समाज को द्वानि पहुँच रही है। यह बात 
ठीक है कि मौजूदा समाज से पेंदावार अधिकतर मेशीन से होती है 
शोर समाज में बेकारी और संकट भी ज़रूर है लेकिन यह नही कहा 
जा सकता कि इस बेकारी और संकट का कारण सेशीन है । 

समाज के लिये पदावार ज्ञखरी है । यदि पेदावार ग्रधिक हो सकती 
है और बिना कठिनाई के हो सकती है तो इससे सकट क्यो आये ? 
संकट भाने का कारण कुछ ओर ही है । कारण यह हे कि मेशीन की 
शक्ति का उपयोग समाज के हित में नहीं होने दिया जाता । पहली 
बात यह कि मैशीन एक व्यक्ति की शक्ति से नही चल सकती है। दूसरी 
बात कि मैशीन एक व्यक्ति की आवश्यकता से बहुत अधिक पैदा कर 
देती है। जहाँ तक व्यक्ति का सम्बन्ध हे मेशीन दोनो ही तरह व्यक्ति 
की सीसा से बाहर है। ऐसी अचस्था से जब उसे व्यक्ति से बॉधने को 
कोशिश की जायगी, सकट आयेगा ही । 

मैशीन को समाज की शक्ति ही चलाती है । मेशीन की पेदाचार 
को खर्च भी समाज ही करता है ओर मेशीन की पेदावार चाहे जिस 
सीमा तक बढ़ जाय, समाज उसे खपा सकता हे | सकट तभी शथ्ाता 
है जब समाज मेशीन को चलाने में शक्ति लगाने के बाद उसका फल 
नहीं पा सकता। इससे समाज की शक्ति के खर्च ओर शक्ति प्राप्त करने के 
पलड़े बराबर नहीं हो पाते । पैदावार के साधनों श्रोर समाज के बीच 
अटक जानेवाली पूजीपति श्रेणी द्वी समाज के काम में अट्चन डाज्ञती 
है परन्तु गांधीवाद कहता है, इस अडचन को हटाना टिसा है। 

यदि मेशीन व्यक्ति के अधिफार से निकलकर समाज के अधिकार 
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सें आ जाय तो मैशीन का कम परिश्रम से अधिक पेदावार करने का 
गुण संकट का कारण न होकर सुख का कारण बन जायगा। उस समय 
मैशीन की सहायता से अधिक काम कर सकने का अ्र्थ दूसरे 
आदप्मियों का बेकार होना नहीं होगा बल्कि एक आदमी का बारह 
घण्टे काम न कर केवल चार घण्टे काम करना होगा । उस समय एक 
आदसी से कई आदमियो का काम कराकर और उसे बहुत कम मज़दूरी 
देकर एँजीपति के लिये झ्ुनाफ़ा कमाना सैशीन का प्रयोजन न होगा; 
प्रयोजन होगा, सब आदृमियो के लिये काम को सह बना देना । 

बेकारी का भय ऐसी अवस्था में हो ही नहीं सकता क्योकि 
पैदावार केवल खुशहाल पृजीपतियो और मध्यम श्रेणी के लोगो के 
लिये नहीं बल्कि सम्पूर्ण समाज के लिये करनी होगी । बेकार रहने 
की मजबूरी किसी को न होगी--“करोड़ो श्रादमियो को तो गरीब ही 
रहना हे” ग्रांधीवाद का यह फैसला समाजवाद को मजूर नहीं। 
समाजवाद का आदर्श है--जहाँ तक हो सके समाज के सभी लोगों की 
सभी आवश्यकतायें पूरी होनी चाहिए, अर्थात्‌ सभी लोगो को अमीर 
होना चाहिए । 

यद्द विचार कि मेशीन के कारण पैदावार में समय कम ख़र्च होने 
से, फालतू समय में आराम पाने से आदमी अधिक पाप करता है, मलुध्य 
का अपमान है। चोरी, डकंती, व्यभिचार इनमे से कौन पाप ऐसा हैं 
जो सेशीन का उपयोग होने से पहले न होता था और अत होने लगा ! 
यदि मैशीन की सहायता से मनुष्य को प्िन्दगी की ज़रूरी चीज़ें आसानो 
से प्राप्त करने के बाद कुछ समय मित्रता है, तों यही समय उसके 
लिये अपने मलुप्यत्व को अनुभव करने का है। इस समय में मलुष्य 
स्वाध्याय कर सकता है, चाहे तो आध्यात्म का चिन्तन कर सकता है 
या अपने ज्ञान को बढ़ाने तथा जीवन से स्फूर्ति देनेवाले विनोट में 
ख़र्च कर सकता है , लेकिन गाधीवाद को यह मंजूर नहीं । सेवकों के 
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मालिक बन जाने से यदि समाज ख़ुशहाल बन सकता है तो यह उसे 
मंजूर नहीं ; क्योकि यह भगवान की बनाई व्यवस्था और “राम राज्य, 
के विरुद्ध है । 

गांधीवाद समानता की बात सोचता भी है तो पैदावार के साधनों 
को घटाकर, सब को गरीब और कंगाल बना देने के तरीके से । समाज- 
वाद को समाज की हत्या का यद्द तरीक़ा मंजूर नहीं । वह समाज की 
शक्ति घटा देने के लिये तैयार नहीं। कंगाली मिटाकर वह सबको 
सुखी बनाना चाहता है। ग्रांधीवाद का संशा स्पष्ट है;-- चाहे सम्पूर्ण 
समाज कगाल हो जाय, कंगालों को अमीर नहीं बनने दिया जा 
सकता-- “करोड़ों को तो गरीब ही रहना है ।” मतलब यह हे कि 
पद्दोसी का अ्रसगून ज़रूर हो जाय उसके लिये चाहे अपनी ही नाक 
क्यों न कटानी पढ़े । 

यह विचार कि मैशीन का उपयोग मलुप्य के शरीर को दुब॑तल् 
बना देता है, अनुभव से ठीक नहीं जान पढ़ना। भारत की अपेक्षा 
योरुप से मेशीन का उपयोग कही अधिक है । योरुप के लोगो की 
शारीरिक अवस्था भारत से कही अधिक अच्छी है | योरुप तथा 
प्रमेरिका के लोगों के स्वास्थ्य तथा भायु का हिसाब देखने से जान 
पता है कि वहाँ दोनों मे उत्तरोत्तर उन्नति हो रही है । यह कहकर 
अपने आपको घोखा देना कि योरुप के लोग व्यभिचारी है और भारत 
के तपस्वी और बह्मचारी, हिन्दुस्तान को किसी से कुछ सीखने की 
ज़रूरत नहीं?, &* इस देश के लोगो यो अन्धा वनाकर नाश के गढ़े 
में ढकेलना है। भारत की तपस्या भौर सदाचार जो उसे मनुग्य के रूप 
मे दुर्बल, निकृष्ट और शक्तिहीन बनाते है, हमारे फझिस काम आयेगी ? 
पश्चिम से आनेवाले विचारों और विज्ञान के विकास से भारत की 
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जनता को अंघा रख, यहाँ की ठाकुर श्रेणी के अधिकारों की रक्षा का 
प्रयत्ञ करना जनता के ग्रति दशाबाजी और विश्वासघात है । 

गांधीवाद का यह दावा कि, सैशीनो का व्यवहार छोड़ देने से 
समाजवाद का आदर्श पूरा हो जायगां, ठीक नहीं। गांधीवाद के 
उपदेश से समाज सेशीन का व्यवद्दार छोड़ देगा या नहीं, इस बात 
का चर्चा करने की ज़रूरत नहीं । बीस वर्ष से गांधीवाद मैशीनो का 
विरोध कर रहा है परन्तु मैशीनो का श्रचार घटा नहीं, बढ़ ही रहा 
है। फर्ज़ कर लिया जाय कि समाज मैशीन का उपयोग छोड़ देगा 
इससे समाजवाद केसे आ जायगा ? मैशीन को छोड़ देने का भर्थ 
होगा कि उद्योग धन्दों को व्यक्ति अ्रकेले-अकेले करेंगे। इसे सामाजिक 
ढंग न कहकर वेयक्तिक ढंग कहना होगा । 

गांधीवादी विद्वान समाजवाद और साम्यवाद को एक ही चीज़ 
समभते है । समाजवाद को साम्यवाद कहना भूल है । समाजवाद का 
अर्थ है मनुष्य के जीवन का सामाजिक या सामूद्विक तरीका | समाज- 
वाद उन सब उपायों की उन्नति करना चाहता है जिनसे मनुप्य 
सामाजिक ओर सामूहिक ढंग से काम करें । सैशीन एक ऐसा ही 
उपाय है। सब कामो को सामाजिक ढंग से, सामाजिक दह्वानि लाभ के 
विचार से करने से समानता-साम्यवाद हो जायगी, यद्द बात ठीक है 
परन्तु समाजवाद ज़बरदस्ती समानतो लाने मे या सबको ग़रीग बना देने 
में विश्वास नहीं करता । समाजवाद का कार्य-क्रम गांधीवाद से ठीक 
उलगा है, अर्थात्‌ मैशीनो का अधिक से ग्रधिक विकास और भ्रचार हो, 
समाज की पैदावार करने की शक्ति बढ़े, समाज सभी मनुष्यों की 
आवश्यकता पूरी करने योग्य हो | समाजवाद जितनी सम्पति समाज 
के लिये पेंदा करना चाहता है, व्यक्तिगत ढंग से उतनी पैदावर हों दी 
नहीं सकती । समाज मे पैदावार के सामूह्दिक रूप लेने से ही पैदावार 
ओर बठवारे के साधनों का सामाजिक ढग हो सकता है न कि मैशीन 
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का बायकाट कर उसे घरेलू धन्धे का व्यक्तिगत संकुचित रूप 
दे देने से । 

पूंजीवाद में मैशीनो का जितना अधिक उपयोग होगा, शोषितो की 
सरुया उतनी ही अधिक बढ़ेगी। उनके एकत्रित और संगठित होकर 
सबल होने का अवसर आयगा | यही लोग समाजवाद की शक्ति है। 
इसके विपरीत गांधीवाद्‌ मैशीन के बायकाट का उपदेश देकर, जनता 
को संकट दूर करने के लिये वैयक्तिक ढंग से काम करने के भँवर मे डाल 
उन्हें बिखेरकर निष्किय बना देना चाहता है। गांधीवाद कद्दता है, 
मैशीनो पर सामाजिक अधिकार कायम करने की बात छोडकर अपनी 
आवश्यकताओं को व्यत्ति गत रूप से पूरा करो । यह बात स्पष्ट हे कि 
मशीन के सुकाबिले से व्यक्ति के हाथ की पैदावार के लिये कोई स्थान 
नहीं । यदि व्यक्ति चाहे तब भी वह हाथ की पैदावार से अपनी सब 
आवश्यकताओं को पूरा नही कर सकेगा । जिस कगाली से बचने के 
लिये मेहनत करनेवाली जनता समैशीन मालिकों के शोषण से छूंटना 
चाहती है, दाथ की पैदावार उसे उससे भो अधिक दुरावस्था ओर 
गरीबी में फँसा देगी । 

यदि वास्तव में ही मैशीन का उपयोग समाज से हट जाय त्तो 
कितने ही रोज़गार बन्द्‌ दो जायँगे और समाज मे वेरोजञगारी बेदद 
चढ़ जायगी । खेती की पैदावार के अतिरिक्त जीवन का कोई और 
सहारा न रहेगा । देश की भूमि पर फिलहाल ही इतना बोझ है कि 
चह देश की जनता का पालन करने में श्रसमर्थ है। गाधीवाद के 
आमोद्योग के कार्य-क्रम तथा मेशीन के बहिष्कार द्वारा शोषण रोकने के 
उपदेशो का फल केवल यह हो सकता है कि जनता उत्पत्ति के साधनों 
को समाज की सम्पत्ति बनाने के मार्ग से हटकर, जो कि विकास का 
स्वाभाविक मार्ग है, अपनी आवश्यकताओं को घटाने, ओर दरिद्गता 
को सहने के थभ्यास करे । मलुप्य समाज या साधनहीन ग्ररीव जनता 
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का इससे कोई उपकार न होगा। ग़रीब किसान, भज़दूँरों की तरह 
रहने से उनके हृदय में हम अपने प्रति श्रद्धा-भक्ति बेशक पेंदा कर 
लेंगे परन्तु इससे किसान मज़दूरों को कुछ सद्दायता न मिलेगी, व 
उनकी आशिक अवस्था सुधरेगी, न वे अपनी उन्नति की बात 
सोचेंगे । हाँ, एंजीपति ओर ठाकुर लोगों की श्रेणी को इससे भ्रवश्य 
लाभ होगा । जनता उनकी श्रेणी के हाथ से सम्मत्ति की मिल्क्रीयत 
ले लेने का विचार छोड, भाग्य के भरोसे बैठ जायगी | रुव्यु के मार्ग 
से ईश्वर का साज्ञात्कार करनेवाली गांधीवाद की झूत्युधर्मी नीति का 
परिणाम ओर क्या हो सकता है ? 


गांधीवादी रचनात्मक कार्य-कम 


गांधीवादो राजनीतिज्ञों का यह दावा हे कि युद्ध काल ( आंदोलन 
चलने के समय ) में गांधीवादी नीति सत्याग्रह और असहयोग के 
मार्ग से स्वतत्रता की लडाई लड़ती है। शान्ति काल ( आन्दोलन 
रुका रहने की अवस्था ) से यह नीति रचनात्मक-कार्यक्रम द्वारा देश 
की जनता की आर्थिक अवस्था सुधारने ओर उसे स्वतंत्रता की लडाडे 
लद़ने योग्य बनाती है| रचनात्मक-कार्यक्रम का अर्थ हैं चर्खां, राष्ट्रीय 
शिक्षा और साम्प्रदायिक एकता । गाधीवादी नीति के उम्र राजनैतिक 
श्रानदोलन की सफलता इस रचतात्मक कार्य-क्रम की बुनियाद पर 
टिकी है, इसलिये इस कार्य-क्रम की नीवि को समझना भी ज़रूरी हें । 
खदर 
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गांधीवाद मेशीन की पेदावार पर क्ायम सभ्यता के विरुद्ध हाथ 
की दस्तछारी और घरेलू धन्दों से निर्वाह करनेवाली सभ्यता को 
प्रतिनिधि चर्ख को भारत के राष्ट्रीय कण्डे पर चिपक्रा देने का अर्थ 
यही है कि कांग्रेस की गांधीवादी नीति भारत को बिना मैशीन के युग 
में लौटा ले जाना चाहती है। गांधीवाद के सेशोनो का बायकाट 
कर गरीबा का शोषण दूर करने के प्रोग्राम में खद्दर का मुख्य स्थान 
समझा जाता है| 

महात्मा गांधी चर्खे को आध्यात्मिक अख सानते है ओर चर्सा 
काठना आत्मिक बल बढ़ाने का उपाय बताते है । उनका कदना है, चला 
फातने से भारत की ग़रोब, निरवंल प्रजा बलवान झोर झात्म निर्भर 
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बन जायगी । चर्खे से आत्मिक बल कितना बढ़ता है, इस विषय पर 
विचार करना लाभदायक न होगा क्योकि आत्मिक बल बढ़ाने के 
दूसरे नुसखे भी है जिन पर हम विचार नहीं कर सकते। उदाहरण॑त: 
धूप में एक टॉँग से खड़े होकर तपस्या करना, जेठ की दुपहरिया में 
घूनी तापना, सूलो पर लेट रहना या सुलफे का दम छांगा लेना ! 
आत्मिक बल की बात छोड़कर हम चर्ख को केवल आधिक दृष्टिकोण 
से देखेंगे, कहाँ तक वह देश की कपड़े की आवश्यकता को पूर्ण कर 
सकता है, बेरोज़गारी दूर कर सकता है, उससे जनता के जीवन की 
परिस्थितियों मे सुधार हो सकता है । 

इस बात से तो सन्देह ओर बहस की गुजाइश नहीं कि मिलो से 
सूत कातने और कपड़ा तैयार करने की अपेझा चर्खे से सूत कातने 
ओर करघे से कपड़ा छुनने में कई गुना अधिक मेहनत लगती है। 
जितनी मेहनत से मित्र मे बीस गज़ कपड़ा आसानी से बुना जा सकता 
है, करघे पर उतनी मेहनत से कठिनाई से एक बालिस्त कपड़ा बुना 
जाता है। यदि समाज मिल को छोड़ कर चर्खे का व्यवहार करे तो 
प्रति एक बालिस्त कपड़ा बनने से बीस गज की बुनाई खर्च होती है। 
खरीदनेवाले को मिल के कपडे की अपेक्षा खददर कहीं मँँहगा मिलता 
है । दलील दी जाती है, खह्दर व्यक्तिगत रूप से मेंहगा मिलने पर भी 
राष्ट्रीय रूप से ज्ञाभदायक है । हम भी प्रश्न को राष्ट्रीय रूप से दी 
देखना चाहते है। राष्ट्रीय रूप से यह मूर्खता होगी.कि बीस गज कपदा 
घुनने लायक परिश्रम से केवल एक वाल़िस्त कपड़ा बुना जाय । सदर 
का एक बालिस्त कपड़ा घुनने में बीस गज़ घुनाई का परिश्रम व्यर्थ नष्ट 
होता है, उस परिश्रम से देश के नंगे रहनेवालो के लिये भ्रधिक कपड़ा 
क्यो न घुना जाय, या दूसरे आ्रावश्यक पदार्थ उन लोगो के लिये क्‍यों 
न तैयार किये जायें ज्ञो कपड़ा घुनने का काम करते हैं ? 

सामाजिक दृष्टिकोण से चर्ख से सूत कातनेवाले व्यक्ति की श्रपेत्ञा 
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मेशीन से सूत कातनेवाला व्यक्ति कहीं अधिक सामाजिक सेवा करता 
है। चर्ख की कताई की मज़दूरी को यदि भावुकता और दया की 
भावना से अलग करके देखा जाय तो उसका बाज़ार मूल्य किसी भी 
द्वाज्ञत में दो या तीन आने प्रतिदिन से श्रधिक नही हो सकता । मेशीन 
पर सूत कातने वाला व्यक्ति चर्खे की अपेक्षा लगभग २३० भुणा अधिक 
सूत कातता है और मज़दूरी पाँच छु. यणा अधिक लेता है। भ्रपेक्षाकृत 
कम मेहनत से तेयार होने के कारण मैशीन के सूत का दाम बाज्ञार में 
कम होगा । ग़रीब की भी रसाई इस सूत के बने कपडे तक हो सकेगी । 
चने से कते सूत के बढ़िया कपडे केवल अमीरो के लिये ही होते है । 
यह बात कल्पना के आधार पर नही कह्दी जा रही प्रतिदिन के व्ण्वहार 
से आप इस सत्य को देखते हैं । 

गांधी आश्रमो ओर खद्दर भन्‍्डारो के बारे सें यह सचाईं किसी से 
छिपी नहीं कि उनके आहक केवल अमीर श्रेणी के लोग है । इन खहर 
भण्डारों की बिक्री की जाँच करने पर यह भी मालूस हुआ है कि 
आश्रमों की बिक्री मे सस्ते खद्दर का अंश बहुत कम होता है । अधिक 
बिक्री होती है, मंहगे किस्म के कपड़ो की, या रेशमी माल की, जिसे 
कीौसत की परवाह न करनेवाले शोक़ीन लोग ही खरीदते है । चखे से 
सूत कातने वाले मज़दूर की अपेच्। मेशीन से सूत कातने वाले मज़दूर 
की श्रामदुनी अधिक होने से वह अपने बनाये हुए कपडे को अ्रधिकत 
मात्रा में खरीद सकता है । इसके इलावा वह बाज़ार से श्रधिक स्ोदा 
खरीद सकने के कारण दूसरे रोज़ागारो के लिये गुन्जाइश पेदा करने से 
सहायक द्वोता है | चर्खे से सूत कातने वाला व्यक्ति मज़दूरी कम पाने 
और दूसरे रोज़गारो की पेदावार खरीद सकने मे असमर्थ होने के 
कारण , देश के व्यापार सें सहायक नहीं हो सकता । 

खहर आंदोलन ने ग़रीब आहक के लिये कोई सहूलियत नहीं की । 
गाधीवादी नीति का यह दावा है कि ओर कुछ लाभ सद्दर से चाहे 
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न हो, परन्तु इससे अनेक ग़रीबों की जेब में थोडा बहुत पैसा पहुँचने 
से मद॒द ज़रूर मिलती है। यह बात ठीक है कि खहदर के बहाने कु 
गरीब आदमियों की जेब में थोढ़ा बहुत पैसा पहुँचता है परन्तु जिस 
ढंग से यह पेसा ग़रीब आदमी की जेब में पहुँचता है, झ्राधिक दृष्टि 
से उसके अपने कोई पैर नहीं ; वह केवल भावुकता और भीख है। 
खद्द खरीदनेवाला व्यक्ति प्रति गज़ कपड़ा खरीदते समय कुछ पेसे 
“2 था #) अधिक देता है, जिसका कि मूल्य उसे कपड़े के रुप में 
नहीं मिक्षता । यह पैसा केवल गांधीआश्रम की मोहर के कारण देना 
पडता है। इसे दान के सिवा ओर क्या कहा जाहगा या इसे 
राष्ट्रीयवा की भावना रखने का जुर्माना समझा जा सकता है। खदर 
की पैठावार से जीवन बितानेवाले कारीगर या प्रबन्धक जनता की 
राष्ट्रीय भावुकता पर जीवित रहते हैं । इन्हें हम कांग्रेसी श्रनाथा्य के 
सिवा ओर कुछ नहीं समम सकते। पूरी मेहनत करने के बावजूद 
इनके कार्य का जो मूल्य इन्हें दिया जाता है, वह बाज़ार में उस कार्य 
के लिये मिलनेवाले मूल्य से कहीं अधिक है । इसका स्पष्ट प्रमाण तो 
यह है कि आज बीस वर्ष तक खद्दर का महात्म्य गाने के बाद भी 
खद्दर का व्यवहार अपनी आर्थिक उपयोगिता के कारण नहीं हो रहा 
बल्कि गांधीवादी काग्रेंस की सिफारिश से ही हो रहा है। यदि कांग्रेस 
आज खद्दर पर ज़ोर देना छोड़ दे, तो महीने भर से खदर भण्डार 
लोप हो जाय। यह भेद किसी से छिपा नहीं कि वर्ष भर से उतना 
खद्दर नहीं बिक पाता, जितना गांधी जयन्ती के अवसर पर हुणिडियों 
की शक्ल में जनता के गले मढ़ दिया जाता है । खद्दर अमीर ज्ञोगो के 
लिये देश भक्ति का चोला, साधारण श्रेणी के लिये देश भक्ति का 
जुर्माना, ओर खद्दर पेदा करनेवालों के लिये महात्मा गाधी के भिन्ना 
पात्र में मिलनेवाला दान पात्र है। क्योंकि वे समाज को जितने उपयोग 
की वस्तु देते है, उससे अधिक मूल्य वे पाते है । खद्दर पेदा करनेवात्रा 
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व्यक्ति कभी स्वाभिमान से यह दावा नहीं कर सकता कि कांग्रेस ओर 
गांधीवाद की सिफ़ांरिश के बिना वह अपनी मेहनत से अपना पेट भर 
सकता है । 

खादी के अ्रव्यवहारिक होने का सुबूरे ओचारय॑ कृपलानी ने रवय॑ 
दिया है। खदर का मूल्य बढ़ा देने के वियय में महात्मा गांधी के 
क्रान्तिकारी” कार्य-क्रम का बयान करते हुए वे कहते है। महात्मा 
गांधो ने *““““कार्यकर्ताओं और संगठनकतांओ्रो द्वारा पेश किये 
गये आंकडों के आधार पर मिल्ली हुईं विशिष्ट सलाह के विरुद्ध जाकर 
ऐसा किया है € ।? महात्मा गांधो की यह तारीफ इसलिये की गई कि 
खहर कातने ओर बुननेवालो की मजदूरी बढ़ाने के लिये उन्होने अपने 
हुकुम से खददर की कीमत बढ़ा दी । व्यापारिक आकड़ों के विरुद चलना 
किसी दूसरे व्यक्ति के लिये मूखंता समझी जाती परन्तु महात्मा गांधी 
के लिये यह तारीफ की बात है । कृपलानी साहब कहते है--“नये प्रयोगों 
के कारण खादी को ज़्यादा हानि नहीं पहुँची हे! हानि यदि अधिक 
नहीं पहुंची है तो कुछ तो ज़रूर पहुँची हे ओर वह इस बात का प्रमाण 
है कि औद्योगिक रूप से खादी मजदूर का पालन करने में असमर्थ है । 

खादी के समर्थन के लिये गाधीवादी उसकी आध्यात्मिक खूबियों 
के अतिरिक्त यह तारीफ़ करते हैं कि इससे देश के साधनदहीन ग़रीबों 
के लिये नया रोजगार पैदा-हीो गया है और ग्रामोद्योग और हाथ की 
दस्तकारी के प्रतिनिधि स्वरूप खादी समाज से शोपण ओर आर्थिक 
असमानता को दूर करने के साधन स्वरूप हे। साधनद्वीनो के लिये 
कारोबार के तोर पर खादी की असफलता देख चुकने के बाद समाज में 
शआ्राधिक शोपणं और असमानता दूर करने से उसकी उपयोगिता को 
जाँचना भी जरूरी हे । 

पैदावार करने के साधनों पर मेहनत करनेवाल्वो श्लेणी का अधिकार 
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न होना शोषण का कारण हे | इस विषय में खदर क्या कर सकता है| 
कुछ व्यक्ति जो खद्दर के पेशे मे लगे हुए है, यदि उन्हें शोषण से बरी 
समर लिया जाय तो भी उन्हे सतुष्ट अवस्था में नहीं सममा जा 
सकता । दो-तीन श्राना रोज्ञ कमानेवाले यह लोग मिल्नो में शोषित 
होनेवाले मजदूरों की अपेक्षा भी गई बीती हालत मे रहते हैं । शोपरां 
का विरोध किया जाता है, मेहनत करनेवालो की श्रार्थिक दशा को 
सुधारने के लिये | खद्दर पंदा करनेवाले बिना शोषण के ही मुसीवः 
भोगते हैं, शोषण कां विरोध वे किस लिये करेंगे । इलावा इसके सह 
से निर्वाह करनेवालो की संख्या हे ही कितनी जो वे समाज की शोपण 
की व्यवस्था पर कोई प्रभाव डाल सकें ? 

मिलो से होनेवाली पेदावार से शोषण होता है परन्तु खद्दर का 
प्रभाव मिलो द्वारा होनेवाले शोषण पर बिलकुल नहीं पड़ता | इस 
विषय मे महात्मा गाधीं स्पष्ट कह चुके हैं कि खद्दर का उद्देश्य मिले 
का सुकाबिला करना नहीं है १८ | खद्दर यदि ऐसा करता तो उसके 
प्रचार में मिलन मालिकों से सहायता क्योकर मिलती ? 

अलबत्ता खहर जेंस निश्फल उपाय द्वारा शोषण की व्यवस्थ। 
को दूर करने का भ्रम शाषण की व्यवस्था को पैर जमाये रहने का 
अच्छा अवसर देता है। शोषण को दूर करने का सीधा उपाय तो 
है मेहनत करनेवाली श्रेणी का अधिकार पैदावार के साधनों पर हो। 
मेहनत करनेवाले जब पेंदावार के साधनों के मालिक होंगे तब कोई 
दूसरा उनके परिश्रम को हथिया नहीं सकेगा । यद्द मार्ग है श्रेणियां के 
सघर्ष॑ का, शोषण करनेवाली श्रेणी के दवाथ से शोपण की शक्ति लेकर 
उन्हें शोषक न रहने देना । खदर श्रेणी-संबर्ष के सही रास्ते की 
अनुचित बताकर शोषितों को यह विश्वास दिलाता है कि वे म्बग 
अपने हाथ से पैदाबर करें तो उनका शोषण हो ही नहीं सकेगा; हट 
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सघपष द्वारा हिंसा की आवश्यकता क्‍या ? 

खद्दर के जन्मदाता और शोपक मिल मालिक इस सचाई को 
भली भाँति समझते है कि खद्दर मैंशीनो की पेदावार से चलनेवाली 
शोपण की व्यवस्था का बाल भी बाँका नही कर सकता | खहर इतना 
अवश्य कर सकता है कि शोषण की व्यवस्था के कारण बेरोज़गार हो 
जानेवाल्ली जनता को शक्तिग्राप्त करने के मार्ग से हटाकर चुप-चाप 
मुसीबत सहने के मार्ग की ओर ले जाय । 

च्खो जिसकी शक्ति मैशीन से सैंकडों गुना कम है, कभी मैशीन 
को निमुल नहीं कर सकता। यदि चर्खे से या हाथ के उद्योग धन्धो 
में मैशीन का सुकाबिक्ा करने की शक्ति होती वो मैशीन के पैर चर्ख, 
के के मुकाबिले मे जम ही न पाते । जिस समय मेशीन का जन्म 
हुआ, हाथ के उद्योग धन्धों का पूरा साम्राज्य क्राइम था । हाथ के 
उद्योग धन्धो की स्वाभाविक निर्बंत्षता के कारण ही उनकी मैशीन के 
आगे पराजय हुई । 

खद्दर यदि देश के कपड़े की माँग को किसी भी हृद तक पूरा कर 
सकता तो निश्चय ही वह कपड़े की मिलो के मुनाक्रे का हिस्सा छीनने 
लगता और कपड़े की देशी मिलो के व्योपारी खद्दर के प्रचार में अपना 
प्रतिदवन्दी देख पाते । जैसा कि वे विदेशी कपड़े को समभते है | लेकिन 
चतुर पजीपति खूब जानते हैं कि खद्दर से ऐसे भय की आशा नद्दीं । 
स्वयम्‌ महात्मा गाघी ने भी इस बात को स्पष्ठ कर दिया हैं कि चर्खो 
मिक्नों का स्थान नही ले सकता बल्कि गाघीवाद यह चाहता भी नहीं 
कि चर्खो मिलो का स्थान ले के * । इस बात को ओर भी स्पष्ट कर 
देने के लिये गांधीवादियो को आज्ञा है कि---खादी झौर मिल्नो में 
स्पद्धी न होने देनी चाहिए और यदि ठीक द्विसाव लगाया जाय तो 
वह हे भी नहीं *८ । जब खहर तेयार करने में साधारण कपड़े की _ 

+# गाधी विचार दोहन ए० १३२ | >» गाघी विचार दोहन ए० १३२३ । 
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अपेक्षा बीस गुना खच की गई मेहनत कोई फरक मिलो की लूट के 
2 छ ४९० 6 
मेंदान से नहीं डाल सकती, तो खहर है किस मज़ की दवा ? 


खद्दर किस सर्ज़ की दवा हे, इस बात को समझने के लिये देखना 
चाहिये कि कौन लोग खहर के विशेष समर्थक है। खहर कार्यकर्ता 
दावे से कहते है कि खह्द कोई व्यापारिक काम नहीं । वह केवल 
परोपकार का काम है । परोपकार का यह काम चलता है, पूजीपतियों 
के दान से । मिलो से पझ्लुनाफा कमाना ही जिन पु जीपतियो की 


ज़िन्दगी का उद्देश्य है, वे खद्दर प्रचार के लिये रुपया देते हैं. तो इसका 


भी कारण हैं ।- यदि इन मिल मालिकों का विश्वास हे कि खद्दर से 
वास्तव सें देश की भलाई हे, तो इन्हें अपनी मिलें कभी की बन्द कर 
देनी चाहिए थीं परन्तु ऐसा नहीं हुआ । होता यह है हि पूँजीपति 
मिल्नो से ल्ञाभ उठाते हुए आसोद्योग से सहानुभूति प्रकट कर उसके 
प्रचार के लिये सहायता देने को तेयार रहते है। 


इस प्रकार के प्रचार में उनका लाभ हे । बात यह' हें कि मिलों 
से पैदावार कर एँजापति मुनाफे की रकमे समेटते है और मेशीनों की 
सहायता से बहुत आदुमियों का काम कम आदमियो से कराकर मड़ी- 
दूरो या मेहनत करनेवालो की बडी संख्या को बेकार बना देते है। 
इस बेकार जनता के मोजूद रहने के कारण पूजीपति मज़दूरी के दर 
को खूब नीचा रख सकते है । काम पर लगे मज़दूरों को सदा धमकी 
दी जावी है कि यदि तुम असंतुष्ट हो तो तुम्हारी ज़गद्द हमे दूसरे 
मजदूर मित्र सकते है। इस प्रकार साधारण अवस्था में बेकार मजदूर 
ओर नौकर काम पर त्गे-मज़दूरों ओर नोकरो को बेकारी के भय से 
दबाये रहते है । 

मज़दूरों और नौकरी पेशा लोगो में जागृति पैदा हो ज्ञानें पर यह 
अवस्था वदल जाती है। मेहनत करनेवाली जनता यह समझ जाती हट 
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कि वह एक श्रेणी हे और उनके हित की रचा सगठित श्रेणी के रूप 
में अपनी शक्ति बढ़ाकर पैदावार के साधनों पर अधिकार करने से ही 
हो सकती है। ऐसी अवस्था से काम पर लगे मज़दूर और बेकार 
मज़दूर एक हो जाते है । उस समय मज़दूर श्रेणी का बेकार रहनेवाला 
भंग पूँजीवाद का घोर शत्रु बन जाता है। इन लोगो के लिये जिन्दा 
रहने का एक ही उपाय रहता है कि वे समाज की व्यवस्था से 
परिवर्तन कर ऐसी स्थिति पैदा करें जिसमे उनके लिये भी जीवित रहने 
का मौक़ा रहे । पश्रर्थात पैदावार के साधनों पर सम्पूर्ण समाज का 
अधिकार हो । 
पँँजीवादी प्रणाल्ी के कारण जीवित रहने के लिये अवसर न पाकर 
जो लोग बेकार हो जाते हैं और जिन्हे पूरी मेहनत करने के बावजूद 
भूखे नंगे रहना पडता है, वे ही लोग क्रान्ति-परिवते! लाने-में अगुआ 
होते है । ख़ासकर बेकार रहनेवाले लोग यदि ५९ जीवादी प्रणालो की 
वास्तविकता समभ जायें और संगठित हो, तो कोई शक्ति उन्हे परिवतन 
से रोक नहीं सकती । परिवर्तन या क्रान्ति से लोग इसलिये डरते ह 
कि उसमें उन्हें सकटो का भय रहता है। परन्त भूख से तडपते लोग 
किस संकट से ढरेंगे ? इस प्रकार के लोगो की सख्या भारतवधष स 
तेज़ी से बढ़ रही है। संगठित होने पर यही लोग परिवतंन करेंगे। 
इस भय को पं जीपति ख़ब समझते है और गांघीवाद की शरण ले 
ग्रामो्योग और खद्दर का ढोग रचकर वे साधनहीन श्रेणी को बहकाने 
की चेष्टा करते रहते है कि क्रान्ति के भयानक मांग पर जाने की उन्हे 
आवश्यकता नहीं । उससे हिंसा हे आमोद्योग ओर चख के 
भ्राध्यात्मिक ओर अहिंसात्मक उपाय द्वारा अपनी जरूरत कम 
_ कर संतोष से जीवन निर्वाह करना चाहिये। उनके इस मतलब 
को गांधीवाद पूरा करता है, क्योकि गावीबाद ठाकुरशाही के उस 
ज़माने की सत्य, अहिंसा और नेतिकता का प्रचार करता है जिसका 
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अभिप्राय ठाकुरों ओर माल्रिकों की कृपा से सुखी रहना और उनके 
अधिकार की रक्षा करना था। 

गांधीवाद मनुष्य समाज को मैशीन द्वारा ल्ञाभ उठाने की थ्राज्ञा 
उसी समय देना चाहता है जब पूजीपति गांधीवाद के अ्रहिसा के 
उपदेश को मानकर सैशीन द्वारा शोषण करना छोड़ दें । गाधीवाद 
प्‌ जीपतियो को शोषण न करने का उपदेश तो देता है परन्तु उन्हें 
साल्रिक बनाये रखकर शोषण का अधिकार उनके हाथ में ज़रूर रखना 
चाहता है । शोषण की सम्भावना ही समाज में न रहे, ऐसी व्यवस्था 
लाना गाँधीवाद को मजूर नही । क्योकि इससे ठाकुरो को दया दिखाने 
का अवसर न रहेगा उनकी मिल्क्तीयत क़ायम न होगी । उसका आदेश 
है---सासन्तवाद के आदर्श के अलुकूल मात्तिक शोषण के अधिकार 
को रखें परन्तु दान दया भी करते जाये । साधनहीन गरीब प्रजा सुखी 
रहे परन्तु एं जीपति और ज़मींदार ठाकुरो की दया से, यही 'रामराज्य है। 

मैशीन के विकास से शने -शने, ऐसी अवस्था आ रही है कि 
साधनद्दीन श्रेणी की संख्या बढ़ रही है, उनकी अवस्था उनमें असतोष 
ओर जागृति पैदा कर रही है, वे संगठित हो अपनी शक्ति पहचान 
रहे हे । यह सब परिस्थितियाँ पूँजीपति और ठाकुर श्रेणी को समाज 
पर अधिकार क़ायस रखने के लिये निरब॑ल बना रही हैं। ऐसी अवस्था 
से पूंजीपति ओर ठाकुर श्रेणी की स्थिति बनाये रखनेवाले गाधीवाद 
से हम यही आशा रख सकते हे कि वह मैशीनों की इस देश शोर 
मनुष्य समाज के नाश का कारण बताये और चर्खे से ही इस देश तथा 
सम्पूर्ण संसार को मुक्ति ग्राप्त करने का उपदेश दे »८। 

बीस वर्ष के अनुभव से यह वात निश्चय हो चुकी हे कि आमोद्योग 
ओर घरेलू धन्दें न तो जनता का आर्थिक शोषण दूर कर सके ६, न॑_ 

» तेशनल देरल्ड २७-३-४१ प्र० ६ पर मद्दात्मा गाधी का खादी 
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उनसे कोई आर्थिक सुधार हुआ है। वे केवल श्रेणी सघरष की भावना 
को दबा देने का उपाय हैं | इससे श्रेणी संघर्ष मिट नहीं जायगा। 
पज़ीपति शअ्ंणी को अक्बत्ता इस बात का अवसर मिल्तेगा कि वह 
शोषित को देर तक दबाये रखने के लिये गाधीवादी नाज़ीवाद की 
स्थापना भारत में कर सके । 


राष्ट्रीय शिक्षा 

गांधीवादी रचनात्मक कार्य-क्रम में दूसरी वस्तु राष्ट्रीय शिक्षा हे । 
राष्ट्रीय शिक्षा से अभिप्राय है, प्रचार द्वारा जनता को स्वतंत्रता की 
ल्डाई के लिये तैयार करना । जनता को यह ज्ञान होना कि उनकी 
हालत असट्य है, किस भ्रकार के परिवर्तत से उनकी अवस्था सुधर 
सकती हे, परिवर्तन करने का उपाय क्या है, यही राजनैतिक शिक्षा हे । 

पुरानी व्यवस्था को छोड़कर नयी व्यवस्था लाने के लिये कुछ 
कारण होने चाहिये । यदि हम नई व्यवस्था समाज से लाना चाहते 
हैं तो अपनी मौजूदा अवस्था के प्रति समाज में असतोष दोना 
आवश्यक है । संतोष की प्रशशा कर अध्षताप की चाहे जितनी निन्दा 
की जाय परन्तु समाज को उन्नति ओर विफास की नई व्यवस्था कही 
ओर उसकी संकटमय अवस्था के प्रति असंतोष ही ले जा सकता है । 
समाज से जीवन निर्वाह की उचित व्यवस्था ओर उन्नति की गुन्जाइश 
न होते हुए भी यदि सतोष किया ज्ञायगा तो हिसा को सहते रहकर 
रूत्यु की प्रतीक्षा करने के सिवा और क्‍या परिणाम द्वो सकता हे ! 

सारकवर्ष के लिये राष्ट्रीय शिक्षा यही हो सकती है कि ज़नना 
अपनी कठिनाइयो और उनसे मुक्ति प्रात करने के उपायो को सामाजिक 
और राष्ट्रीय रूप से सोचे । सांसारेक्त उतति की वात न सोचकर 
सदा परलोक की ही बात सोचने से देश फी जनता को प्रस्येफ बात 
च्यक्तिगत हानि लास के दृष्टिकोण से देखने फा अ्रभ्यास हो गया है । 
इस जीवन ओर साखसारिक उन्नति फो फ्वय पाप छा दलदूल समन्‍त्भे 
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ओर संसार से परे की वस्तु-इश्वर-से साक्षात्कार करना जीवन का उद्देश्य 
समभने से मनुष्य सामाजिक भाव से शून्य हो जाता है। भगवान का 
साज्षाकार और परलोक मनुष्य का बिल्कुल व्यक्तिगत मामला है। 
त्याग, वेराग्य से निलिंघ होने के लिये समाज की सहायता की भ्राव- 
श्यकता नहों रहती | आध्यात्म ओर निवृत्ति का मार्ग सामाजिकता 
शोर राष्ट्रीयता की भावना का विरोधी है। 

समाज और राद्टू से हमारे सम्बन्ध सासारिक हैं। जब तक हम 
सांसारिक उन्नति को महत्व नहीं देते, अपने समाज ओर राष्ट्र की पर- 
वाह हमे नहीं हो सकती । समाज और राष्ट्र का श्रग हम उसी श्रवस्था 
में अपने आपको समझ सकते हैं, जब हमारे द्वित समाज और राष्ट्र के 
द्ित से मिले ओर पूरे हो। भारत में इस भावना के लाने की 
आवश्यकता है । 

जनता के जिन लोगो का जीवन एक ढंग ' से गुज़रता है, भिनके 
लाभ ओर कष्ट एक बात में हैं वे एक श्रेणी बन जाते है । जनता को 
उन्नति और जीवन के अ्रधिकार प्राप्त करने के मार्ग पर लाने के लिये 
श्रेणी के रूप मे मिलकर चलने की शिक्ष। देना आवश्यक है। जिन 
लोगो को इस समय जीवन निर्वाह के अधिकार और साधन नहीं है, 
जो परिवर्तन द्वारा इन्हे प्राप्त करना चाहते है, वे सब एक श्रेणी के 
है । परिवर्तन ओर स्वराज्य की आवश्यकता इसी श्रेणी को है। यही 
श्रेणी परिवर्तन ओर स्वराज्य क्रायम कर सकती है। इस श्रेणी की 
शक्ति सबसे अधिक है, क्योकि प्रति हज़ार मनुष्यों में नो सो निन्नानवे 
लोग इसी श्रेद्यी के है । 

इस श्रेणी के हाथ से शासन और अधिकार थाने में जो ब्रंणी 
अपनी हानि समझती हे, वह श्रेणी जनता के राज और स्वराज्य की 
विरोधी है । जनता को अ्रधिकार या स्व॒राज्य सिलने से अधिकारों की 
मलिक इस शोपक श्रेणी के अधिकार छिनेंगे। जनता और इस श्रेणी 


हु 
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में संघ होगा । सामज में जब कभी परिवर्तत हुआ, श्रेणी सघप से 
ही हुआ । 

समाज की व्यवस्था सदा बलवान श्रेणी के निर्णय से होती हे 
आइन्दा भी यही होगा। समाज की मोजूदा अवस्था में सबसे अधिक 
शक्ति शोषित श्रेणी में ही है। इनका हित जिस तरह पूरा हो सके, 
अधिकार इनके हाथ में रहे, उसी व्यवस्था से समाज से शान्ति हो 
सऊती है, वर्ना संघर्ष चलता रहेगा । पूँजीपति प्रणाली इस श्रंणी को 
अस्वाभाविक ढंग से दबाये हुए हे। इसी कारण अव्यवस्था है, 
भ्रव्यवस्था को दूर करने के लिये ही सघर्ष हो रहा हे । 

गाधीवाद की राष्ट्रीय शिक्षा का मूल मत्र हे , समाज में श्रेणी 
सघर्ष नहीं होना चाहिए, क्योंकि सघप हिंसा हे। जब समाज मे 
श्रेणियाँ है, तो उसके परिणाम-शोष णं-से कैसे बचा जा सकता हे ? 
प्राण रत्ा के लिये, जीवन की रक्ता के लिये शोषित को संघर्ष करना 
ही होगा। श्रेणी सघर्ष रोऊने का उपाय है कि समाज से श्र णियाँ न 
रहें । यह कम्युनिज्स का समाजवादी कार्य-क्रम हे । समाज ओर देश 
में श्रेणियों न रहने से शोपण के कारएं॑ और साधन न रहेगे। ऐसी 
व्यवस्था के लिये प्रयत्न करना ही स्पराज्य का राष्ट्रीय कार्य-क्रम है । 
यह कार्य-क्रम तभी पूरा हो सकता है, जब दज़ार में से नो सो निन्नानवे 
अपने हितों को पहचान कर संगठित रूप से शक्ति ओर अधिकार प्राप्त 
करने का यत्न करें । इस सार्ग मे संघ आवश्यक हे । गांघीवाद अपनी 
राष्ट्रीय शिक्षा द्वारा श्रेणी संघर्ष की सम्भावना को रोकने ओर शोपित 
झौर शोषक श्रेणियों के सहयोग के लिये रचनात्मक कार्य-क्रम का 
उपदेश देता है । 

राष्ट्रीय शिक्षा और रचनात्मक कार्य की ज्ञाहिरा श्र गाँव की 
गलियो से राइ, लगाना, अछूत श्रेणियों को अक्ञरज्ञान कराना, अद्धतो 
के लिये मन्दिर का दरवाज़ा खुलवाना, उन्हे कुंचे पर चढ़ाना झोौर 
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दवाई बॉटना है । यह सभी काम परोपकार और दया के हैं परन्तु 
जनता का यह बड़ा भाग दूसरे के उपकार ओर दया के आसरे क्यों 
पडा रहे ? अपनी सहायता और कल्याण करने की शक्ति उनमें क्यों न 
हो ? इन्हें दल्चित और मोहताज समझ कर मालिक श्रेणी इन पर दया 
करने के लिये तो तैयार हो जाती है परन्तु जब यह' दलित और मोहतान 
मालिक श्रेणी की दया श्रोर कृपा करने की शक्ति से हिस्सा-बाँट करना 
चाहते है, तो मालिक श्रेणी इसे बग़ावत समझने लगती है। गांधीवाद 
इसे हिंसा बताकर रोकने का यत्न करने लगता है। दया ओर कृपा का 
पात्र बने रह कर दलित श्रेणी कभी भी स्वतंत्र ओर आत्म निर्भर नहीं 
बन सकेगी । इसका उपाय तो है कि सघर्ष द्वारा यह श्रेणी शक्ति भ्रोर 
अधिकार प्राप्त करे । हे 

इस सब दया और परोपकार का एक दूसरा प्रयोजन भी द्वो सकता 
है। विदेश से आकर इस देश से परोपकार के कार्य करनेवाले ईसाई 
पादरियों के विषय में महात्मा गांधी की राय है कि उनके इन सब कार्यो 
से भारत की भ्लाई नहीं हो रह्दी है। उनमें एक प्रकार का स्वार्थ द्विपा 
है । एंजीपतिया के धन से चलनेवाले दरिद्र-सहायक गांधी सेवा-संध, 
हरिजन सेवक-संघ, हिन्दुस्तान मज़दूर सेवक संघ, अखिल भारतीय चर्सा- 
संघ और गाधीवादी राष्ट्रीय शिक्षा के इस दया और परोपकार के कार्य- 
क्रम में क्या श्रेणी संघवे दबा कर, द्रिद्र जोगी को महाजनो की कृपा 
ओर दया का विश्वास दिलाकर मोहताज बनाये रखना उद्देश्य नहीं ? 
वास्तविक प्रयोजन है कि श्रेणी संघर्ष होना चाहिये । श्रेणी संधर्, 
दलितों की अपनी उंन्नति का अयक्त हे, इसके बिना जनता का राज 


[०-4 


सम्भव नहीं । 
० छः र 
संयुक्त मोचा | मल 
श्रेणा संघ से बचने के लिये राजनैतिक दलील यह है कि विदेशी 
सात्राज्यशाहदी की गृल्ममी से छूटने के लिये दम इस देश की जनता 
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की सम्पूर्ण शक्ति स्वराज्य प्राप्ति के मोर्चे पर ज़गा देनी चाहिये। इस 
देश की शोषित ओर शोषक श्रे शियो को आपस में न लड़कर पहले 
स्वराज्य के लेना चाहिये । अपना राज्य दो जाने के बाद, जैसी व्यवस्था 
जनता चाहेगी, देश सें कायम हो जायगी। यह बात कह देने में 
उतनी ही आसान है जितना कि १६२० से यह «कह देना आसान था 
कि सब भारतवासी सरकार से असहयोग कर दें प्तो फौरन स्वराज्य हो 
जायगा। वह बात अमल में न आसकी । इसी प्रकार भारत की प्रजा 
के पहले मित्ञकर स्वराज्य प्राप्त कर केने ओर बाद सें आपस के रूगडे 
निपटा लेने की बात भी सिर्फ कह देने भर की हैं। जिन लोगो के 
उद्देश्यों मे समानता नहीं, उनका एक साथ मिलकर किसी काम को 
सफल बना लेना सम्भव नही । हु 

स्व॒राज्य के लिये प्रयल्ष करने का विचार उठते ही सचाल पैदा होता 
है, स्वराज्य होगा क्‍या ? दोनों श्रेणियाँ स्वराज्य का रूप अपने-अपने 
मन सें बनाने लगती हैं । यदि एक का स्वराज्य दूसरे की पराधीनता 
और शोषण है, तो वे उसके लिये एक साथ प्रयल्न केसे कर सकती है ? 
गाधीवाद इस बारे से गरीब जनता से ही त्याग की आशा करता हे । 
उन्हें उपदेश दिया जाता है, स्वराज्य चाहे जेसा भी द्वो, पहले भारत- 
वासियों के हाथ राज्य आने दो, फिर तुम जैसा- चाहे कर सकते द्वो ? 
मानों जनता के कान में चतुरता से दी जानेवाली सत्लाह का भेद 
मालिक श्रेणी को मालूम नहीं। मासूम की तरह वे जनता की चाल- 
बाज़ी में फँसकर स्वराज्य के लिये कोशिश करेंगे ओर बाद में जनता 
के हाथ में वेबस हो जायँगे । ऐसे भोलेपन की आशा पक्की बुद्धि को 
मालिक श्रेणी से नहीं की जा सकती । पिछुले बीस वर्ष के सत्याग्रह 
शसदहयोग आन्दोलन से यद्द बात स्पष्ट हो चुकी हे । 

बलिदान करने की आशा की जा सकती हे तो केवल साधनहीन 
श्रेणी से ! कुछ छिन जाने का भय उन्हें है नहीं, उनके पास अपना 
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कहने को केवल शरीर ही हैं। उनके जीवन पर॒ हरदम संकट शाया 
रहता है । किसी प्रकार जीवन निर्वाह कर अवसर मिले, इस आशा मं 
वे अपने शरीर की भी बाज़ी लगा देते है । पिछले बीस वर्ष में इस 
एक नहीं अनेक प्रमाण मित्र चुके है। 

मान लिया, स्वराज्य के लिये कुर्बानी करने की अपील शोपित 
श्रेणी ही से की जाय | परन्तु शोषित श्रेणी किस आशा से यह कु्दी 
करे ? अपनी शक्ति और आवश्यकता का ज्ञान एक दफे शोपित श्रेणी 
को हो जाने पर उन्हे फिर दबाकर रखना सम्भव न रहेगा, इस बात 
को गांधीवाद ख़्ब समभता है। इसलिये वह जन आन्दोलन की 
बात को किसी-न-किसी कारणं टाल ही देता है। शोषक श्रेण। अपनी 
स्थिति को ख़ूब समभती है। संयुक्त मोचें की बात उन्हें बहुत पसन्द 
आती है क्योकि इससे फिलहाल तो श्रेणी संघर्ष के भय से छुटकारा 
मिल ही रहा है । यह श्रेणी अपनी हुकूमत में स्वराज्य ज़रूर चाहती 
है परन्तु यह इतनी अदूरदर्शी नहीं, कि शोषित श्रेणी की शक्ति श्रोर 
जाएति को इतना बढ़ा दे कि थ्राज इस श्रेणी की शक्ति से शासत 
अधिकार पाकर कल्ल स्वथम उसीके हाथो बलिदान हो जाय । इसलिये 
आन्दोलन को व्यापफ रूप देकर राज-पलट के ढंग पर स्वराज्य का 
आन्दोलन चलाना उन्हे मंजूर नहीं । वे ऐसा आन्दोलन चाहते हें, 
जिससे व्यवस्था मे कोई परिवर्तत न हो, ब्रिटिश सरकार पर शमे* शमे- 
बोर पढ़ता रहे ५: और ब्रिटिश सरकार समभौते द्वारा शने, शने, शासन 
की बागडोर इन्हे यो थमाती जाय की शोषित श्रेणियों को उभरकर 
शासन का अ्रधिकार अपने हाथ में लेने का मौक़ा न मिल सके । 

बिटिश सरकार ऐसा करने के लिये जल्दी तेबार नहीं द्वोती तो 
भी घबराहट का कोई कारण नहीं । समय टालते जाना ही मालिक- 

श्रंणी के इक़ में सबसे अच्छी नीति है। बजाय ऐसा स्व॒राज्य या जनता 


* जिस प्रकार का व्यक्तिगत सत्याग्रह सन्‌ १६४० अगस्त से चल रहा है | 
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का राज्य लाने के जिसमें उनकी अ्ाज की सी हुकेमत भी न रहे, मोजुद। 
शालत ही उनके लिये बेहतर है। पूँजीपति शोर पर्मीदार श्नोणी हो 
दूस भाववा को प्रकट करने के लिये गाधीवाद कईता एँ, यदि स्पराज्य 
हिंसा % के बिना प्राप्त नहीं हो सकता तो ऐसे स्वराउय की इर्म 
जरूरत नहीं । मत 
जब खराज्य के उद्देश्य के बारे में श्रेणियों की एक राम नदी तो 

उसके लिये संयुक्त मोचों किसे प्रकार दैयार हो सकता है ” मालिक 
श्रेणियाँ और गाधीवाद स्व॒राज्य के लिये सौ वर्ष प्रतीक्षा कर सकता 

, है। खराज्य के बिना उनके प्राण नहीं निकले जा रहे परन्तु शोधित 
श्रेणी के लिये तो मोजूदा व्यवस्था पे प्राणों पर संकट आया हुश्ना हैं 


किस हिंसा के भय से वे स्वराज्य को मुल्तवी कर सकती है ? उन पर 
दिन रात होनेवाली हिसा से 


बड़ी हिंसा कौन हे ? अपने दाव में शासन 
का अधिकार लेने के प्रबल ओर व्यापक कार्य-क्रम को यह श्रेणी उसी 
समय तक स्थगित किये हुए है. जब तक वह संगठन थरर जागृति 
पे पु न] 
झरा अपने आपको उसके ज़िये तयार नहीं 


कर लेती । इस उचित 
डे हे ० रु सेन 
तैयारी का र्य है, शोषित श्रेणी में जागृति ओर उनका सनिक अनु- 
शासन में संगठन । यदि हम स्वराज्य की आवश्यकता अजुभतर करते 


# तो सयुक्त मोचें का 'नोमन तेल वोरने ओर गाधीवादी नीति को 

नचाने' ( स्वराज्य की छोढ़ाईद लड़ने ) का अरमान छोडकर हमें दज्ञार 

मे सेवी सौ निम्नानवे की श्रेणी के बल पर दी उसे लेने का यत्र 
करना होगा। सब शोपितों का सोचो ही सयुक्त मोचों है । 

शोधित श्रेणी की जनता का राज्य या स्वराज्य प्राप्त करने के मागे 

ने जो श्रेणी आकर रुकावट डालेगी, वही श्रेणी सघर्ष को द्विंसासय 

& जि उक्त भाप ह्‌ मालिक श्रंणी को जनता 

« इस हिंसा का अर्थ है, श्रेणी सघर्प । 
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के हितों को पूर्ण करनेवाली व्यचस्था को स्वीकार करने का उपदेश 
दुना चाहिए परन्तु वह छुलता है उल्दा। वह उपदेश देता है, जनता 
को, ठाकुर श्रेणी के हाथ मे अपनी लगाम दिये रहने का । 


साम्प्रदायिक एकता 

इस देश की राजनैतिक उन्नति के सार्ग॑ सें साम्प्रदायिक फूट एक 
भयंकर रुकावट है। कांग्रेस का कहना है कि अपना राज कोयम रखने 
के लिये ब्रिटिश सरकार इस देश से साम्प्रदायिक भगढ़े पैदा कर 
स्वतंत्रता के मार्ग से रुकावट पेर्दा कर रही है। यदि साम्प्रदायिक फूट 
द्वारा इस देश पर अपना राज कायम रखना ब्रिटिश सरकार के किये. 
आसान रहा है तो सरकार के लिये ऐसा प्रयत्न करना प्रस्वाभाविक 
बात नहीं । सवराज्य के लिये साम्प्रदायिक एकता आवश्यक है तो उसे 
प्राप्त करने की जिम्मेवारी काग्रेस पर है । 

इस काम के लिये गांधीवोंदी कार्मेस ने तीन।उपायो का व्यवद्दार 
किया । उन्होने साम्प्रदायिक रूगडो की निन्‍्दा की, साम्प्रदायिक भंग 
पैदा करनेवाले लोगो को फुसलाने या संतुष्ट करने का यत्न किया और 
महात्मा गांधी की आत्मिक शक्ति से मुसलमानों को प्रभावित करा 
चाहा | १६२४ सितम्बर मास से महात्मा गांधी ने इक्ीस दिनका 
उपवास कर साम्प्रदायिक रकूगडो और श्रत्याचार के विरुद्ध सत्याग्रह 
किया । इस बारे से सत्याग्रह की कभी न परास्त होनेवाली आध्यात्मिक 
शक्ति की सफलता हमारे सामने हे । 

किसी भी राजनेतिक आन्दोलन को सार्व सैनिक रूप देने का विचार _ 
आते ही साम्मदायिक कगडे का भय काग्रेस के सामने था खड़ा द्वोता 
हैं । यह एक विचित्र बात हे कि ज्यो-ज्यो हमारे देश में राजनेतिक 
चेतना बढ़ रही हे, त्यो-त्यो साम्ग्रदायिकता भी बढ़ती जाती हैं, इसडा 
अर्थ हम यही समझ सकते है, फ्ि देश के राजनेतिक आन्दोलन की 
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बुनियाद में कुछ ग़ल्ती है । काँग्रेस की गांधीआदी नीति के रचनात्मक 
कार्य-क्रम सें साम्प्रदायिकता को मिटाने का काम भी शामिल है परन्तु 
इस बारे से वह कुछ कर न सकी । बजाय इसके कि कांग्रेस साम्प्रदा- 
यिकता को मिटा सकती, साम्प्रदायिकता ने कांग्रेत् को वेद्म कर दिया । 

भारत में साम्मदायिकता को बढ़ाने की जिम्मेवारी बहुत हृदु तक 
कंग्रेस की गांधीवादी दीति पर हे । साम्प्रदायिकता को प्रोत्साहन दो 
तरह दिया गया । गांधीवादी कांग्रेस ने अपने प्रति जनता में श्रद्धा 
पैदा करने के लिये धार्मिक विश्वासों या साम्प्रदायिक भावों के सहारे 
ऋपील करना शुरू किया । काँग्रेस के साथ सदा दी साम्प्रदायिक 
आन्दोलन लगे रहे । आरम्भ में खिलाफ़त, फिर सिक्‍खो के गुरुद्वारा 
आन्दोलन और वाद में हिन्दुओ का अछूतोद्धार | इसके अतिरित्त 
राजनीति की बुनियाद में भारतवासी, मात्र के जी वन से सम्बन्ध रखने- 
वाली आर्थिक माँगो को महत्व न देकर उसे त्याग का आन्दोलन बना 
श्राध्यात्मिकता का बल देने का यत्न किया गया । 

आत्मा, परमेश्वर भोर आध्यात्म की कल्पना प्रत्येक मज़हब या 
सम्प्रदाय के विश्वासों के अजुसार अलग-अलग हैं । गाधीवाद के तह 
में हिन्दू सज़हबी संस्कार हैं। मुसलमानों ओऔर इसाइयो के पसन्द 
लायक़ बनाने के लिये इन सिद्धान्तो से ऋषियों और शाख्रो के नॉन 
हटा दिये गये हैं. परन्तु बुनियादी संस्कार यही 9 । हिन्दू सम्प्रदाय के 
सस्कारो के रंग में रेंगी आध्यात्मिकता को जब का्रंस में नीति झोर 
कार्य-क्रम के रूप में राष्ट्र पर लादने का यत्न किया जांता है तो दूसरे 
अ्षम्प्रदाय के लोग अपनी कल्चर और संस्कृति की दुढ्वाई देफर अपना 
सगठन अलग बना, अपना अस्तित्व कांग्रेस की हिन्दू राष्ट्रीयता से न 
मिट जाने का यत्न करने लगते है । यदि काँग्रेस से दिन्दें आाध्याप्तिकता 
का रंग चढ़ाने की कोशिश न की जाती तो भारठ की जनता स्वानाणि 


दौर पर एक मिलीजुली संस्कृति झौर राष्ट्रीयता को जन्म छक्ती।. +* 


( 
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गाधीवाद ने भारतवर्ष की पुराने संस्कारो--हिन्दू सस्कारो--को 
| पुनर्जीबित करने के प्रयत्न सें नई परिस्थितियों से उठनेवाल्ी संस्कृति 
| के मार्ग से रुकावट डाल दी । एक सम्मिलित संस्क्ृति न बनने देकर 
| गाधीवाद ने सम्राट अकबर के दीन-इलाही की तरह गाधीवादी मज़द्दब 
। को जन्म दिया है, जिसमें सज़हब के नियमों सत्य, श्रदिसा, अस्तेय, 
अपरिग्रह के सभी सज़हबो की पसन्द के ल्लायक्न बनाने की कोशिश की 
जुडे है । इससे पुराने चले आये विश्वासो और मजहबो से थह एक 
नया मज़हब ओर विश्वास आ गया है। मज़ाहब पहले कभी एकता 
पद नही कर सका, वह सदा फूट ही डालता आया है तो गांधीवाद 
का अधघकचरा मडझ़ाहब, जिसमें राजनीति और पश्राध्यात्म दोनो शामित्र 
हैं, केसे एकता स्थापित कर देगा । मज़हब के साथ ही उसने राजनीतिक 
एकता को भी डुबो दिया । 


काग्र स द्वारा साम्प्रदायिकवा को ग्रोत्साइन मिल्तनने का दूसरा कारण 
है, कांग्रेस में ऐजीपति ओर मध्यम श्रेणी का नेतृत्व । यह श्रेणी सभी 
क्षेत्रों सम सबसे अधिक महत्व अपनी श्रेणी के लोगों को द्वी देती है । 
राष्ट्रीय आन्दोलन में दूसरे मज़हबों की जनता को समेटने के लिये 
काग्रेस पर कठज़ा रखने वाले लोगो ने उन मज़हबो की स्वंसाधारण 
जनता को अपील करने के बजाय, उन मजहबो में अपनी श्रेणी के 
लोगो से ही अ्रपील की । जिस तरह काग्रेस में भाग लेनेवाले या 
उदार विचार के (],८:४) कहानेवाले पँजीपति और ऊँची-मध्यम 
श्रेणी के लोग जनता के हि6ता की अपेक्षा अपने स्वार्थ की चिन्ता 
करते है, उसी तरह मुसलमान, ईसाई अछुत, सिक्‍लख थआरादि सम्भदायों 
के पुंजीपति ओर ऊँची मध्यम श्रेणी के लोग भी श्रपने सकुचित 
स्वार्थों में फंसे है। एँजीपति विचारवारा की यह स्वाभाविक वृत्ति है 
कि अपनी शअणी के द्वित का विचार रसते हुए भी वैयक्तिक स्थार्व 
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उन्हें अन्धा कर देता है । € स्वार्थ की यह भावना हिन्दुस्तान के 
सुसलमान और दूसरे सम्पत्तिशाली लोगो में भी है। जिस मतलब 
को पूरा करने के लिये कांग्रेस सुसलमानो की सम्पन्न श्रंणी को राष्ट्रीय 
श्रान्दोलन में भाग़ लेने के लिये निमन्रण देती है, उनके लिये वह 
प्रयोजन आन्दोलन की तवालत में फंसे बिना, काँग्रेस से दूर रहकर 
ही पूरा हो सकता है, तब फिर वे राष्ट्रीय आन्दोलन से सहयोग 
करे तो क्यो ? 
किसी भी सम्प्रदाय की जनता ऐसे कार्य-क्रम में सहयोग देने के 
लिये अवश्य तैयार होगी जिससे उनके जीवन की कठिनाइयाँ दूर दो 
परन्तु ऐसा कार्य-क्रम आर्थिक होगा। सर्वस्राधारणं जनता के इस 
कार्य-क्रम से शोषण करनेवाली श्रेणी को अपनी हानि जान पडेगी । 
गांधीवादी नीति से इसे हिंसा कह्दा जायगा। यह बात सह्दी हे कि 
इस प्रकार का आर्थिक आन्दोलन चलाने में पेंजीपति साम्प्रदायिक 
नेता अइचनें अवश्य डालेंगे। वे साम्प्रदायिकता का सद्दारा लेकर 
जनता को बहकाने और अपने वश में रखने का यज्ञ करेंगे । इन लोगो 
का महत्व एक ख़ास सम्प्रदाय के प्रतिनिधि कहृला सकने के कारण 
ही है। साम्प्रदायिक प्रश्नों ओर रूगढ़ो के खडा होने पर ही इनकी 
कद होती है। साम्मदायिक मेल दो जाने या इस समस्या के मिट 
जाने पर इनका कोई महत्व नहीं रहेगा । 
यदि यद्द लोग वेमतल्नब बातों से जनता का ध्यान आकर्षित कर 
आन्दोलन खड़ा कर सकते हैं, तो राष्ट्रीय माँगों ( जीवन समस्या की 
मोंगो ) पर जनता को क्यो सगठित नहीं किया जा सकता ? काग्मे सी 
न राष्ट्रीय] की 'अपीलो की अपेच्या जनता पर साम्प्रदायिक 
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2 पससर होड और मुकाबिला ((००॥776(९४४०07) पृ जीवाद का 
स्थाभाव है | इसी स्वाभाव के कारण पूँजीपतियों की सख्या कम हेती 
जाती है और ससार में साप्राज्यशाही बुद्ध सर्वनाश फैलाते ई । 
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अपीलो का असर इसलिये अधिक होता है कि उसमे साम्प्रदायिक दृष्टि 
से लाभ जान पढ़ता है। कांग्रेसी आध्यात्मिक राष्ट्रीयता बिलकुल ही 
खोखली है । समाजवादी आर्थिक कार्य-क्रम की राष्ट्रीयता सर्वसाधारण 
को अधिक सशक्त और सचेत बना सकती है और उसे मज़हबी भ्रम- 
जाल की आत्म हत्या से भी बचा सकती है, इस बात का प्रमाण मज़- 
दूर आन्दोलनो से मिल चुका हे । 

जिन स्थानों मे मज़दूर श्र णी रूप से सचेत हो गये है और अपनी 
अधिक अवस्था को सुधारने के लिये संगठित हो रहे हैं, वहाँ उनमें 
साम्प्रदायिक वैमनस्य दिखाई नहीं देता। कानपुर, अहमदाबाद श्रादि 
स्थानों में सन्‌ १६३६ के बाद से साम्प्रदायिक झगठे होने पर भी संग- 
ठित मज़दूर इन झूगड़ो से दूर रहे । साम्प्रदायिकता को दूर करने के 
लिये जिस जाग्रृति की ग्रावश्यकता है, उसे गांधीवाद श्रेणी द्वोह कह- 
कर दबा देना चाहता हे । का 

साम्मदायिऊ द्वोह और ह्विंसा का उपाय करने के लिये गांधीवाद 
साहस और वीरता का उपदेश देता है। कभी वह वीरता पूर्वक, हाथ 
हिलाये बिना मर जाने की सलाद देता है ओर कभी जब साम्प्रदायिक 
हिंसा कत्ल, बलात्कारं, खासकर सम्पत्ति की लूट का रूप लेती है, तब 
वह कायरता पूर्ण अहिंसा के बजाय, नितान्त शआ्रावश्यक अवस्था में 
तोला दो तोला शारीरिक शक्ति के प्रयोग की भी राय दे देता है । 
लेकिन यह सब उपाय साम्प्रदायिक हिंसा को सहने के लिये है, दूर 
करने के नहीं | साम्प्रदायिक हिंसा को दूर करने का उपाय तो सर्व- 
साधारण को जीवन रघ्ता के मार्ग पर एकता ओर सहयोग द्वारा बढ़ना 
है । इसे श्रेणी द्वोह न कद्द श्रेणी की श्रात्मरक्षा कट्टना ठीक होगा। 


ए 
समाजवाद का कामसक्रम 
गराधीवाद के. सत्य झर्दिसा के आदर्शों और क्रियात्मक रूप में 
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परस्पर विरोध है। सिद्धान्त रूप से गांधीवाद सत्य ओर अहिंसा की 
पूजा करता है परन्तु समाज में मौजूद असत्य ओर हिंसा दूर करने के 
प्रयक्ञों से उसे सहानुभूति नहीं । समाजवाद्‌ सत्य, अ्रहिंसा का उद्देश्य 
मनुष्य समाज की उन्नति ओर सुख, शान्ति समझता है। इन सिद्धान्तो 
के अनुकूल जब समाजवादी अन्याय और हिंसा दूर करने का प्रयत्र 
करता है, गांधीवाद को श्रद्िंसा भंग होती दिखाई देने लगती है। 
गांधीवाद के सत्य और श्रद्िसा के उद्दश्य को यदि समाज हित के 
विचार से क्रियात्मक रूप दे दिया जाय, तो वह समाजवादी कार्यक्रम 
में बदल जायगा । ऐसा करना गाँधीवाद को मंजूर नहीं वह अ्दिसा 
के नाम की माला जपकर उसे केवल छिछुले तोर पर अ्रमल में लाना 
चाहता है | गांधीवाद के अनुसार अदिसा का आदुर्श हैं-:--- 

“अहिंसा केवल आचरण का स्थूल नियम नहीं बल्कि मन की 
एक वृत्ति है। जिस चृत्ति में कही द्वेप की गंध तक न हो उसे अ्रहिसा 
समझना चाहिए. *% | अहिंसा का भाव दृश्य परिमाण में ( दिखा- 
वटी ) नहीं, बल्कि अन्त.करण की राग द्वेषद्दीन स्थिति से है ध् 
अहिंसा का साधक केवल इतने से ही सतोष नहीं मान सझ्ता कि वह 
ऐसी बाणी बोले, ऐसा कारय करे, जिससे किसी जीच को उठ्धेंग प्राप्त 
न हो, अथवा मनमें भी किसी प्रकार का ह्वेप भाव न रहने दे, बल्कि 
जगत मे प्रवर्तित दुखो की ओर भी वह देखेगा और उन्हे दूर करने के 
उपायों का विचार करता रहेगा। इस प्रफार की अद्विंसा केवल निवृत्ति 
रूप कार्य या निश्क्रिता नहीं, वल्कि जबरदस्त श्रवृत्ति पश्रथवा 
प्रक्रिया है २८ ।? 

यदि अहिंसा केवल “निवृत्ति--यानी द्विसा से परदेज्ञ--ही नहीं, 
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बढिकि 'प्रवृत्ति---अ्र्थात्‌ अहिंसा की स्थापना करना--है, तो इसके लिये 
प्रयत्न करना हमारा कतंव्य हो जाता है। समाज में जारी हिंसा का 
उपाय करने के लिये ऐसे कारणो और साधनो को दूर करना होगा 
जिसके कारण हिंसा होती है । हिंसा सामाजिक समस्या केवल व्यक्ति 
गत रूप से अहिंसा का पालन करके हम अहिंसा का पालन करके हम 
अ्दिंसा की स्थापना नहीं कर सकते । हिंसा को सहना श्रोर उप्तके 
विरुद्ध प्रयक्ष न करना, हिंसा के साथ सहयोग है । 

देश और समाज से हिंसा उन परिस्थितियो को दटाने से ही दूर 
हो सकती है जिनके कारण जनता अपने जीवन की रक्षा करने में भस- 
समर्थ है ओर अपने परिश्रम के फत्न पर अधिकार खो बेठी है । इस 
अहिंसा की स्थापना से समाज के कुछ व्यक्तियों को अपना नुकसान 
होता जान पड़ता है, तो यह उनका संकीरं स्वार्थ हिसात्मक है। समाज 
के अग होने के नाते उनका वास्तविक लाभ सम्पूर्ण समाज के क्ाभ में 
है। यदि कुछ लोग अपने संकुचित स्वार्थ से अन्धे होकर सम्पूर्ण समाज 
को हानि पहुँचायें तो उनके इस काम को रोकना ढिंसा नहीं। ऐसा 
करने का श्रर्थ यद्द नही कि मालिक श्रेणी के प्रति समाजवादी कार्यक्रम 
में कोई द्वेप या दिसा का भाव हे, यह कार्यक्रम इस श्रेणी से बेर पूरा 
करना या वद॒ल्ला लेना नहीं चाहता। समाजवादा कार्यक्रम सम्पूर्ण 
समाज के लिये समान अवसर आर अपने परिश्रम के फल का श्रपिकार 
चाहता हे । समाज से मालिक श्रेणी के लोग भी शामित्र है वे उससे 
अलग नहीं । 

गाधीवाद स्पष्ट कहता दै--'अ्रहिंसा का भाव दृश्य परिमाण में 
दिखावटी रूप से नहीं बल्कि शन्त.करण की वृत्ति में है ।! ठीक यही 
बात समाजवादी कार्यक्रम के बारे में समकनी चादिए। समाजवादी 
कार्यक्रम जब यह कद्दता है क्रि इस देश के पेदावार के साधन पूँ जीप 
ओर ज़मीदारों के अधिकार में न रहकर समान के अ्रथ्रिकार में रेदने 
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चाहिए, तब उसका अभिग्राय पूँजीपति और ज़्मींदार का मन दुखाना 


नहीं बल्कि समाज से इस श्रणी के श्रति विरोध की भावना तथा 


अच्यवस्था दूर करना है । इसलिये समाजवादी कार्यक्रम के अनुसार 
पैदावार के साधनों को समाज की सम्पत्ति बनाने का यत्न करने में ह्विंसा 


की वृत्ति नही हो सकती । समाजवाद के बारे में यह धारणा कि वह 


साजल्षिक श्रेणी के प्रति हिंसा और विरोध की लहर है, अज्ञान 
ओर भ्रम है । 

समाजवाद्‌ को साम्यवाद कहकर उससे ज़ोर ओर ज़बरदरुती से 
सबको बराबर करने का भाव जोड़ देना भी समाजवाद को जान- 
बूककर सिर नीचे ओर पेर ऊपर कर दिखाना है। जबरदस्ती सबको 
बराबर करने का अर्थ हो जाता है कि व्यक्ति को श्रपनी योग्यता, 
प्रतिभा ओर सासथ्य के व्यवद्दार का अवसर न होगा। समाजवाद 
का श्र्थ समानता ज्ञाने के किये सबको ठोंक-पीटकर बराबर कर देना 
नदी । समाजबाद का श्र्थ है, समाज में जीवन का ढंग सामाजिक 
रूप से दो । दूसरों की हिंसा द्वारा कोई व्यक्ति स्वार्थ को सिद्ध न करे । 
सबको उन्नति का समान अवसर हो। सब ज्ोग परिश्रम करने का 
अवसर समान रूप से पायें ओर अपने परिश्रम के फल पर सबको 
समान अधिफार द्वो । यह नहीं कि कुछ आदमियों को तो दूसरो का 
परिश्रम हृढ़प जाने का अधिकार हो ओर अधिकांश को अपने परिश्रम 
का भी फल न मिले । सामाजिक व्यवस्था सबको उन्नति का समान 
अवसर देगी । समानता समाजवाद का परिणाम दोगा न कि समानता 
द्वारा समाजवाद लाया जायगा। 

झपने कार्यक्रम को पूरा करने के लिये भारतीय समाजवादी 
रक्तपात ओर मारकाद का समर्थन नदी करते । समाजवाद का मार्ग 
असहयोग द्वारा सत्याग्रह का मार्ग है। समाजवाद के स्याग्रद भर 
अपहयोग का परिणाम गाधीवाद से भिन्न हे क्योड़ि वह द्राध्यात्मिहुता 
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ओर ईश्वर की प्रेरणा के आंधार पर नहीं बल्कि सासारिक परिस्थितियों 
की वास्तविकता के आधार पर क़ायम है । 

सत्याग्रह न्याय और अहिंसा प्राप्त करने का साधन है। गांधीवाद 
इस बात में समाजवादियों से सहमत है कि इस देश मे भयकर भर 
व्यापक शोषण के कारण हिंसा और श्रेणी विरोध मौजूद है। जनता 
के ज्ञीवन की रक्षा के लिये यह दूर होना चाहिए। समाजवादी इसके 
लिये शोधक श्रेणी से अ्रसहयोग की तजवीज्ञ करते है। असहयोग 
क्या है ? गाधीवाद के अनुसार अ्रसदयोग का श्रर्थ है--“विरोधी 
अपना तत्र सत्याग्रह पक्त की सहायता के ब्रिना नहीं चला सकता, ऐसा 
अनुभव कराना असहयोग का लक्ष हे। इसलिये यह असद्दयो ग-निश्चय द्वी 
सत्य अदिसा साधनों द्वारा--हतना तीम्र किया जा सकता है कि जिससे 
वह तंत्र बन्द पड़ जाय ।” » समाजवादी भी इसे स्वीकार करते है । 

सत्याग्रह के सिद्धान्त के श्ुसार असहयोग द्वारा समाजवादियों 
का कार्यक्रम हैं कि देश भर के किसानो, कारख़ानों, रेज्ञो, खानों 
तथा दूसरे कामों में मजदूरी या नोकरी कर मौजूदा व्यवस्था को 
चलानेचाली जनता को उनकी अवस्था ओर आवश्यकता का ज्ञान 
कराकर इस व्यवस्था से असहयोग करने का सा्ग बताया जाय । द्विंसा 
ओर श्रन्याय की व्यवस्था से असह्योग करना द्विंसा नहीं, न इसमें 
किसी प्रकार की जबरदस्ती है। साधारण शब्दों में इस असहयोग 
को देश भर के सभी पेशों श्रोर उद्योग धन्‍न्दों की श्राम इृदतान 
कहा जा सकता है। इस अ्रसहयोग में देश की उस सब जनता को 
भाग लेना चाहिये जिन्हे जीवन निर्वाद के लिये उचित श्रउत्तर 
ओर साधन नहीं मिल रहे ओर अपने परिश्रम का फन्न नहीं मि्ष 


रहा। मध्यम श्रेणी या ऊँचो श्रेणा के अच्छे आमदनी पानेवात 


लोग, जो शोपण का व्यवस्था में सहायक होकर अपना निवांद 
* “गाधी विचार दोहन” छ० ६१ | 
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करते हैं, यदि इस व्यापक अहयोग या हड़ताल में शामित्र नही होते, 
तो उन्हें शोषित जनता का अग न समझ मोलिक श्रणी का ही 
सहायक समझा जाय परन्तु समाज के लिये पेदावार करने ओर शोषित 
होनेवाली श्रेणी के सभी अग्रो को इस व्यापक असहयोग में शामिल 
होना चाहिये | 
इस व्यापक असहयोग को सफल बनाने के लिये प्रचार द्वारा 
जनता को राजनेतिऋक शिक्षा देने की श्रावश्यकता है । किप्तान, मज़दूर, 
मिस्री, मुशी, बाबू सभी को यह समभना द्वोगा कि वे पैदावार के 
महान्‌ का के, भिन्न-भिन्न अंगो को पूरा करते हैं, वे सब एक हैं । 
इस अ्रसहयोग की सफलता जनता की एकता पर निर्भर करती है। 
परिश्रम करनेवाली जनता में से जो व्यक्ति सावंजनिक लाभ, अपने 
श्रंणी द्वित ओर अपने वास्तविक द्वित को न पहचानकर, संकीर्णा स्वार्थ 
से शोषण की व्यवस्था को बनाये रखने के लिये सहायता देना चाहें, 
उन्हें सत्याग्रह के उपाय द्वारा उनके अपने यथार्थ हित ओर जनता के 
सावंजनिक द्वित को द्वानि पहुँचाने से रोकना होगा। यह काम 
शारीरिक बल से नहीं बल्कि जनता की राय के दबाव ( जिसे गांधीवाद 
नेतिक बल कहेगा ) और अदिसात्मक धरना देने के तरीके से होगा। « 
* यह विचित्र बात है कि मजदूर या किसान जब अपने परिश्रम को 
पैदावर का उचित भाग म'गने के लिये आदोलन करते हैं और अपने 
साथियों को इस श्रादोलन में विश्वासघात करने से रोकने के छिये घरना 
देते हैं तो गाधीवाद इसे ह्िसा का फवबा दे देवा है। कानपुर और 
अहमदाबाद में मज़दूरों ने जब अपने परिश्रम से मालिकों का पहुँचाये 
हुए मुनाफे में से कुछु भाग मॉगकर अपने वाल-बच्चों का भूखा पेट भरने 
का झान्दोलन किया और इस आादोलन में साथ न देकर अपनी श्रेणी 
को द्वानि पहुँचाने के लिये मिलो में जाने को तेयार मज़दूरा के सामने 
मिल के दरवाजे पर लेटज़र सत्याग्रह किया तो नद्त्मा गाधी ने मज़दूरों 
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समाजवादी कार्यक्रम असहयोग और सत्याग्रह में किसी प्रकार के 
शारीरिक बल्ल प्रयोग या हिंसा को तजबीज्ञ नहीं करता | यह बहुत 
सम्भव है कि मोजूदा व्यवस्था में जो श्रेणी अपने शासन द्वारा शोपण 
कर रही हे, इस असहयोग को असफल कर देने के लिये शस््रो भोर 
बल्न के प्रयोग द्वारा हिंसा करे । शस्रो और बल का प्रयोग प्‌ँजीपति 
ओर शासक श्रेणी स्वयम्र ही नहीं करती। इस काम के लिये वह 
शोषित श्रेणी किसान, सज़दूर ओर नौकरी पेशा लोगों में से ही कुछ 
को किराये पर ले लेती है । शोषित श्रेणी पर शासन शोषित श्रेणी के 
लोगो का उपयोग करके ही किया जाता है और इस कार्य के लिये 
किराये पर लिये गये लोगो का भी शोषण होता है| रोटियो के दाम 
पर वे समाज के शत्रुओं का राज क़ायम रखते हैं । समाजवादी कार्यक्रम 
शोषण की व्यवस्था का अ्रन्त करनेवाले श्रान्दोलन में इन लोगों को 
भी शालिम करता है और उन्हें भी श्रेणी हित की राजनेतिक शिक्ता 
देना चाहता है । निजी संकुचित स्वार्थ से फेंसे हुए कुछ शोषित लोग 
यदि आरम्भ में अपनी श्रेणी का साथ न भी देंगे तो भ्रान्दोलन आरम्भ 
हो जाने पर उनकी अआँखें खुल जायेंगी। शोषक श्रेणी को बलवान 
झोर स्वामी समझ कर यह लोग अपने स्वार्थ को पूरा करने के लिये 
उसका साथ देते है । आन्दोलन आरम्भ दो जाने पर लोग अपनी श्रेणी 
की शक्ति देखेंगे, अपना वास्तविक द्वित पहचान अपनी श्रेणी का साथ 





के काम की निन्‍दा की ओर मिल मालिकों का यह अधिकार स्वीकार किया 
कि वे पुलिस बुलबाकर इन मज़दूरा को गिरफ्तार करवा सफते ई। यदि 
शराब और विदेशी कपड़े से होनेवाली दानि से जनता को बचाने ऊे लिये 
धरना देना सत्याग्रह दे वो शोपण द्वार द्वोनेवाली द्विता मे सहयोग दंने 
से अपने साथियों को रोकने के लिये मज़दूरों का मिला के दरवाज़े पर 
धरना देना क्योफर दिसा हो सकती दे ! 


समाजवाद का कार्यक्रम ] १४१ 


देने क्ृगेंगे। उस समय 'सेवक घर! और “नसकहलाली +! इन्हें 
शोषण करनेवाले मालिक के पक्ष से नही रख सकेगी । यदि मालिक 
श्रेणी असहयोग करनेवाली शोषित श्रेणी पर हिंसा करेगी तो इस हिंसा 
की जिम्मेदारी शोषित श्रेणी पर न होकर शोषक मालिक श्रेणी पर 
होगी । ऐसी अवस्था में शोषकु श्र णी के लिये यद्दी बेहतर है कि वह 
सदा पीढी दर पीढ़ी हिंसा सहने के बजाय एक दफे हिंसा सहकर जीवित 
रहने का अवसर ओर अधिकार प्राप्त करले । 

समाज के सब कार्य मेहनत करनेवाली श्रेणी के परिश्रस से ही 
चलते हैं । शोषण की व्यवस्था से शोषिव जनता के व्यापक असहयणेग 
का परिणास यह होगा कि समाज के सब काम बन्द हो जायेंगे। समाज 
की शोषण ओर ढिंसा के तरीक़े पर चलनेवाली मोजूदा व्यवस्था बन्द 
हो जायगी। परिश्रम करनेवाली श्रेणो के सहयोग के त्रिना कोई 
व्यवस्था नहीं चल सकती । समाज का काम फिर से तभी आरस्भ हो 
सकेगा जब परिश्रम करनेवाली श्रझी अपनी शक्ति फिर से समाज के 
काम में लगाने को तेयार होगी । 





*» सेवक का धर्म मालिक श्रेणी द्वारा अपने सिद्धान्त के लिये गढ़ा 
हुआ धर्म है जिससे मालिक दूसरे के शरीर और शक्ति द्वारा अपना स्वार्थ 
पूरा करता है । नमकहलाली के भाव कीं कल्पना भी इस प्रयोजन को पूरा 
करने के लिये दा की गंई । यद्द विचार कि नौकर या मज़दूर मालिक का 
दिया खाता है, ठीऊ नहों । पैदा तो मज़दूर, किसान या नोकर द्वी करता 
है। यह बात दूसरी है कि मालिक उसे हथिया लेता है। वास्ततर 
में तो मालिक ही मज़दूर का पैदा किया घन या नमक खाठा है । किसी 
का कोई काम या सेवा करके यदि मज़दूरी या क्रीमत पाई जाय तो उसे 
मज़दूरी या कीमत देनेवाले की कृपा नहीं समझा जा सकता । यह पन्च्िम 
का मूल्य है, जेरात नही । 


१४२ [ स्वनात्मक-कार्यक्रम 


परिश्रम करनेवाली श्रेणी के सहयोग ओर निश्चय के बिना समाज 
चत्न नहीं सकता । इसलिये यदि मज़दूर श्रेणी सचेत हो जाय नवीन 
व्यवस्था उनके निश्चय के अनुसार होगी । इस व्यवस्था में एक प्रेणी 
द्वारा दूसरी श्रेणी पर शासन शोर शोषण की बुराई न होगी। इस 
समाज सें सभी को समान रूप से परिश्रम करने का अवसर होगा। 
परिश्रम करनेवाली जनता की यह व्यवस्था किसी के लिये अन्याय न 
कर सकेगी । अन्याय करने का कोई साधन भी न रहेगा । समाजवादी 
व्यवस्था में जनता के राज से ऐसी ही व्यवस्था का अभिग्राय है । 

इस ढंग से व्यवस्था बदलने में पेदावार के साधनों पर से किसी 
की मिल्कियत छीनने का सवाल नहीं उठता। मिह्कियत हे क्या ? 
पदार्थों से मनुष्यो का सम्बन्ध ही मित्कियत है। यह सम्बन्ध समाज 
की व्यवस्था पर निभेर करता है। समाज इसे स्वीकार करता है तमी 
इसे माना जाता है। जब व्यवस्था नये सिरे से बनेगो तो पदार्थों भौर 
साधनो से मनुष्यों के सम्बन्ध भी नये सिरे से बनेंगे। पेदावार के साधन 
उसी के अधिकार में रहेगे जो उनका व्यचद्वार कर सकेगा । उनका 
उपयोग समोज की आवश्यकता को पूर्ण करने के लिये होगा । 

समाज में ऐसी शोषण रहित व्यवस्था क़ायम हो जाने पर जिसमें 
देश के अत्येक व्यक्ति को जीवित निर्वाह का समान झवसर दो, प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने परिश्रम का फल पा सकने का अधिकार हो, समाज 
के साव॑जनिक ओर शासन सम्बन्धी कामों के अ्रबन्ध में राय देने की 
हक़ हो, किसी प्रकार का दमन ओर पराधीनता शेय नहीं रद्द सकती । 
समाजवाद ऐसी अवस्था को ही सत्य और श्रढिसा समझता है शोर 
उसे सत्याग्रह और अरद्विसात्मक श्रसह्योग के कार्यक्रम से काम करना , 
चाहता दे । यही सत्याग॒ह और अ्र्दिसात्मक असदयोग ग्रांधीवाद के ' 
आध्यात्मिक सत्य और श्रदिसा के उद्देश्य में उल्लककर निर्जाब शव 


दो जाता है । 


न थक ह++८++ ++ 


समाजबाद का कार्यक्रम ] श्ष्डा 


सत्य, अहिंसा, सत्याग्रत ओर असहयोग एक ही वस्तु है। समाज- 
चाद इनके द्वारा समाज के लिये नयी परिस्थितियों में नवीन ज्यवस्था 
कायम कर विकास ओर सफलता के मार्ग की अढ़चनो को संघर्ष द्वारा 
दूर करना चाहता है । गांधीवाद म्तक युग की व्यवस्था को मोजूदा 
परिस्थितियों पर लादुकर समाज को गतिहीन कर देना चाहता है ताकि 
अधिकार श्रोर शासन के आसन पर बेटी श्रेणी के कदम न लड़खड़ायें। 

पुरानी व्यवस्था की रक्षा के लिये गांधीवाद की यह पक्तपात पूर्ण 
अहिंसा जनता की हिंसा है क्‍योंकि वह हिंसा की व्यवस्था से निकल 
कर स्वतंत्र ओर सशक्त बनने का मार्ग समाज के लिये रोक रही है। 
इसका बहुत स्पष्ट प्रमाण है गांधीवादी कांग्रेस का १६४० का व्यक्ति- 
गत सत्याअह आन्दोलन जो बिना किसी निश्चित राष्ट्रीय उद्देश्य के, 
सरकार की नीति के नेतिक विरोध के नाम पर, राष्ट्र की शक्ति का खून 
कर रहा है। 


गांधीवाद की शवयात्रा 


सत्य-अहिंसा का अन्तिम प्रयोग # 


सन्‌ १६२० से १६४५ तक काग्रेस गांधीवादी नीति के नेतृत्व में 
स्वराज्य के लिये कई दफ़ सत्याग्रह युद्ध कर चुकी थी। सन्‌ १६४० 
अक्टूबर से एक तीघरा सत्याग्रह आन्दोलन चला । गाधीवादी राजनीति 
का स्रोत आध्यात्मिकता और ईश्वर की प्रेरणा में रहता ह इसलिये 
सासारिक बुद्धि की पकड़ से वह ज़रा कठिनाई से आरा सकता है । 
सन्‌ १६४० से चलनेवाला यह आन्दोलन शायद्‌ गांधीवाद की बहुत 
ग़ददरी नीति थी, इसलिये वह समझ से ओर भी अधिक दूर चक्नी 
गयी । न केवल इस आन्दोलन का ढंग विचित्र था, बल्कि इसका उद्देश्य 
भी अद्भुत था । 

इस आन्दोलन की विशेषता समभने के लिये ग्रान्दोलन श्रारम्भ 
होने की परिस्थितियों को याद कर लेना उपयोगी होगा । ऊुछ गाघी- 
वादी राजनीतिज्ञों का कहना हेँ कि स्वराज्य के लिये आ्रारम्भ किया 
गया आन्दोलन समाप्त कभी भी नहीं हुआ, वह अवस्था के अनुसार 
केवल रूप बदलता रहा है । सत्याग्रह कभी स्थगित द्वो जाता हैं. भ्रौर 
कभी जारी हो जाता है । दम यहाँ १६०० अय्ट्टबर से जारी हो जाने 
वाले सत्याञह् का ही ज़िक्र कर रहे है । 

सन्‌ १६३७ में कांग्रेस के मंत्री पद स्वीकार कर लेने के बाद 
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* अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी के पूता अविवेशन सितम्पर २६४२ 
में महात्मा गाधी ने कहा था कि वह अन्तिम सत्याग्रह आन्दोलन दीगा।ं 
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सत्य-श्रहिसा का अन्तिम प्रयोग ] १४३ 


सत्याग्रह स्थगित हो गया था और आन्दोलन ने गाँधीवादी राजनीति 
के अ्रनुसार रचनात्मक कार्यक्रम का रूप ले लिया। कांग्रेसी सरकारों 
के ज़माने में, जब कांग्रेस से प्रतिनिधि त्रेटिग सरकार की आधीनता 
में प्रान्तो का शासन चला कर स्वराज्य पाने का यत्न कर रहे थे, देश 
की जनता और सब साधारण कांग्रेसी संतुष्ट नहीं थे। कांग्रेस के नेताओं 
से वे लगातार आन्दोलन को आगे बढ़ाकर जनता के जीवन की कटि 
नाइयों को दूर करनेवाले कार्यक्रम को अमल मे लाने की मॉग कर 
रहे थे। ब्निपुरी काग्नेस के श्रधिवेशनो मे यह बात खूब स्पष्ट 
गद्ढे थी । 

कांग्रेस के जिपुरी अधिवेशन मे ओर खासकर रामगढ़ अधिवेशन 

में कांग्रेस नेताओं ने जनता को यह भरोसा दिलाया कि पूर्ण स्वराज्य--- 
मुक़म्मिल थाजादी द्वी कांग्रेस का उद्दश्य है, कांग्रोस जनता को 
बस उद्द श्य की ओर अवश्य ले जायगी । जनता को उस महान कार्य 
के लिये तेयार हो जाना चाहिये। नेताओ के विचार से जनता स्वराज्य 
के युद्ध के लिये तेयार नहीं थी और जनता समझ रही थी कि नेता 
स्वराज्य के त्षिये युद्ध को' टाल रहे है। त्रिपुरी ओर रामगढ़ में 
प्रस्ताव पास करके जनता को विश्वास दिलाया गया कि कांग्रेस भारत 
की जनता के लिये स्वराज्य प्राप्त करने के उद्द श्य और मार्ग पर दृढ़ 
है। पूर्ण स्वराज्य से कम किसी भी वस्तु को वह स्वीकार नहीं करेंगी। 
शासन की उस व्यवस्था से जिनके कारण देश के सर्व साधारण ऊा 
जीवन दूभर हो रहा है, वह कभी सहयोग नहीं कर सकती | शोपण 
की साम्राज्यशाही व्यवस्था से अ्रपना विरोध दिखाने के लिये साम्राज्य- 
शाही नीति के बिरोध की ओर किसी भी सात्नाज्यशाद्दी युद्ध में देश 

के भाग न लेने की प्रतिज्ञा कांग्रेस ने दोहराई । 

जनता से अपनी श्सद्य अवस्था के प्रति इतना असंतोप था फ्ि 
कांग्रेस की वैधानिक और धीमी नीति के विरोध में प्रदर्शन होने लगे * 
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गांधीवाद की शवयात्रा 


सत्य-अहिसा का अन्तिम प्रयोग # 


सन्‌ १६२० से १६४१ तक कांग्रेस गांधीवादी नोति के नेतृत्व में 
स्वराज्य के लिये कई दुफ सत्याग्रह युद्ध कर चुकी थी। सन्‌ १६४० 
अक्टूबर से एक तीघरा सत्याग्रह आन्दोलन चला । गांधीवादी राजनीति 
का स्लोत आध्यात्मिकता झोर ईश्वर की प्रेरणा से रहता ह इसलिये 
सासारिक बुद्धि की पकड़ में वह ज़रा कठिनाई से आा सकता हैं। 
सन्‌ १६४० से चलनेवाला यह आन्दोलन शायद गांधीवाद की बहुत 
गहरी नीति थी, इसलिये वह समझ से और भी अधिक दूर चली 
गयी । न केवल इस आन्दोलन का ढंग विचित्र था, बल्कि इसका उद्देश्य 
भी अद्भुत था । 

इस आन्दोलन की विशेषता सममने के किये आन्दोलन आरम्भ 
होने की परिस्थितियो को याद कर लेना उपयोगी द्वोगा । कुछ गांधी- 
वादी राजनीतिज्ञों का कहना हे कि स्वराज्य के लिये आरम्भ किया 
गया आन्दोलन समाप्त कभी भी नहीं हुआ, वह श्रवस्था के श्रजुसार 
केवल रूप बदलता रहा है। सत्याग्रह कभी स्थगित हो जाता है. थौर 
कभी जारी हो जाता है । हम यद्दाँ १६०० अक्टूबर से जारी दो जाने 
चाले सत्याग्रह का ही जिक्र कर रहे है । 

सन्‌ १६३७ में काप्मेस के मंत्री पद स्वीकार कर लेने के बाद 


4 कप लय 
* अखिल भारतीय काग्रेस कमेटी के पूना अविवेशन सिम्पर १६४९ 
में महात्मा गाधी ने कहा था कि यह अन्तिम सत्याश्रद आन्दोलन दंगा | 
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सत्याग्रह स्थगित हो गया था और आन्दोलन ने गाँधीवादी राजनीति 
के अनुसार रचनात्मक कार्यक्रम का रूप ले लिया। कांग्रेसी सरकारों 
के ज़माने सें, जब कांग्रेस से प्रतिनिधि ब्रिटिश सरकार की आधीनता 
में प्रान्तो का शासन चला कर स्वराज्य पाने का यत्ष कर रहे थे, देश 
की जनता और सर्व साधारण कांग्रेसी संतुष्ट नहीं थे। कांग्रोस के नेताओं 
से वे लगातार आन्दोक्षन को आगे बढ़ाकर जनता के जीवन की कठि- 
नाइयों को दूर करनेवाले कार्यक्रम को अमल सें लाने की माँग कर 
रहे थे। त्रिपुरी कांग्रेस के अ्रधिवेशनो से यह बात खूब स्पष्ट 
दो गई थी । 

काँग्रेस के त्रिपुपी अधिवेशन से ओर खासकर रामगढ़ अधिवेशन 
में का्ेस नेताओं ने जनता को यह भरोसा दिलाया कि पूर्ण स्वराज्य--- 
सुकम्मिल आजादी द्वी कांग्रेस का उच्श्य है, कांग्रेस जनता को 
उस उद्देश्य की ओर अवश्य ले जायगी । जनता की उस महान कार्य 
के लिये तेयार हो जाना चाहिये। नेताओं के विचार में जनता स्व॒राज्य 
के युद्ध के लिये तैयार नहीं थी ओर जनता समझा रही थी कि नेता 
स्वराज्य के लिये युद्ध को' दाल रहे है। त्रिपुरी ओर रामगढ़ में 
प्रस्ताव पास करके जनता को विश्वास दिलाया गया कि कांग्रेस भारत 
की जनता के लिये स्वराज्य प्राप्त करने के उद्द श्य ओर मार्ग पर दृढ़ 
है। पूर्ण स्वराज्य से कम किसी भी चस्तु को वह स्वीकार नहीं करेगी। 
शासन की उस व्यवस्था से जिनके कारण देश के सर्व साधारण का 
जीवन दूभर हो रहा है, वह कभो सहयोग नहीं कर सकती | शोषण 
की स्राम्राज्यशाही व्यवस्था से श्रपना विरोध दिखाने के लिये सात्नाज्य- 
शाही नीति के विरोध की ओर किसी भी सातप्राज्यशाद्दी युद्ध में देश 
के भाग न लेने की प्रतिज्ञा कांग्रेस ने दोहराई । 

जनता से अपनी अ्रसद्य अवस्था के प्रति इतना असखंतोय था हि 
कांग्रेस की वेधानिक ओर धीमी नीहि 33 «हा दोने लगे 
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कांग्रेस के अधिवेशन के दरवाज़े पर ही 'समझौता-विरोधी-सम्मेलन' 
भी हुआ ।। कांग्रेस के नेताओं के चिचार में सममोता विरोधी सम्मेलन 
कुछ लोगो की शरारत ही थी । यहाँ हस समम्कौता चिरोघी सम्मेलन 
करनेवाज्ञो और काग्नेसी नेताओं की ईमानदारी की तुलना नहीं कर 
रहे । सममोता विरोधी सम्मेज्ञन के उद्देश्यों की तह में चाहे जो कु 
रहा हो परन्तु इस बात से इनकार नही किया जा सकता कि चोटी के 
सभी लीडरो के विरोध के बावजूद जनता की सहानुभूति की दृष्टि से 
समझभोता विरोधी सम्सेलन असफल नहीं रहा | जनता कूटनीति नहीं 
समझ सकती | किसी हृद॒तक वह अदूरदर्शी भी हो सकती है झोर 
अवसरवादियो के धोखे से भी फेस सकती है परन्तु इतना तो स्पष्ट था 
कि जनता अपनी हालत से बेचेन होकर परिवर्तन के लिये अ्रधिक 
उत्साह पूर्ण तरीक़े से क़द्म उठाने के किये तड़प रही थी। काग्रेस के 
समाजवादी और कम्यूनिस्ट लोगो ने सस्था के रूप मे समझौता विरोधी 
सम्मेलन से सहयोग नहीं दिया। वे का्रेंस के मुकाबिले मे दूसरी 
प्रतिद्दन्दी सस्‍था बना देना उचित नहीं समभते थे। वे महात्मा गांधी 
झौर गाधीवादी नेताओ की छुत्रद्धाया मे चलनेवाली कांग्रेस के साथ 
ही रहे, परन्तु इस का्ग्नेस मे उन्होने उसी कार्यक्रम पर जोर दिया 
जिसका माँग सममोता विरोधी कानफ्रस करनेवाला दत्त कर रहां था। 
रामगढ़ कांग्रेस का अ्रधिवेशन संक्तेप में स्वतंत्रता के लिये जनता 

के नये उत्साह और दृढ़ निश्चय से सत्याग्रह युद्ध आरम्भ करने का 
निश्चय था परन्तु इस निश्चय में और बीस वर्ष पदले आरम्भ किये 
गये सत्याग्रह युद्ध मे एक भारी अन्तर था। ब्रीस वर्ष पूर्व नेताश्रो 
ने जनता को युद्ध के लिये पुकारा था। इस समय जनता नेताओं पर 
युद्ध आरम्भ करने के लिये ज़ोर डाल रद्दी थी । कांग्र स की सवसाधारण 
जनता और कांग्रेस पर ग्रधिफार रखनेवाली भ्र॑णी का मेद बढ़ता जा 


रदां था । 
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कांग्रेस के नेता इस समय विचित्र परिस्थिति में थे। साम्राज्यशाही 
युद्धों से असहयोग करने के प्रस्ताव काँग्रेस पिछले कई वर्ष से लगावार 
पास करती भरा रद्दी थी । १६३६ सितम्बर से युद्ध आरम्भ हुआ और ब्रिटेत 
ने भारत को इस युद्ध से फंसा दिया । कांग्रेस के नेतृत्व के सामने अ्श्न 
आया, वे क्या करें ? भारत के ग्यारह प्रान्तो में से नो प्रान्तो पर क्रांग्रेस 
मत्री मण्डलों का शासन था । शासन की जिम्मेवारी सिर पर होने के 
कारण वे इस युद्ध सें सहयोग दें, था कांग्र स के प्रस्तावों के भ्रनुसार 
असहयोग करें ? इस प्रश्न को दो दृष्टिकोणो से देखना ज़रूरी था, एक 
तो यह छि कांग्रेस की नीति का जनता पर क्या प्रभाव पडता है और 
दूसरा शासन के अधिकार क्रिस अ्रकार बढाये जा सकते है । 

कांग्रेस का रवेया सदा रहा है, जनता की पुकार का दुवाव अग्मेज 
सरकार पर डालकर सुधारो की माँग करना । इस नीति से लाभ उठाने 
के लिये यह मोक़ा बहुत अनुकूल जान पढा। कांग्रेस चुनाओ के मदान 
में अपनी शक्ति प्रिटिश सरकार को दिखा चुकी थी । भारत का जनता 
के नाम वायसराय की सहायता की अपीलों से कांग्रेस यद्द भी ख़बाल 
कर रही थी, कि उनके अखसहयोग का प्रभाव इस समय बहुत पड़ेगा । 
इस बारे सें भो सन्देह न था कि जनता आन्दोलन के लिये तेयार थी। 
कांग्रेस ने जनता का विश्वास अपने अ्रति दृढ़ बनाये रखने के लिये 
और सरकार पर दबाव डालने के लिये नवम्बर १६३६ में सरकार से 
झसहयोग कर दिया । 

इस असदहयोग का कारण जनता को बताया गया कि ऊांग्रेस पूर्ण 
स्वराज्य - जनता के राज के लिये लड़ेगी। साम्राज्यशाही युद्ध मे वह 
देश की शक्ति बलिदान नहीं होने देगी। प्रिदिश सरकार के सामने 
कारण रखा गया कि घिटिश सरकार ने भारत को युद्ध में जनता के प्रति- 
निधियो, यानी छाग्रेस की राय के बिना ही घसींद लिया | यद्द भारत 
का अपमान है | भारत युद्ध में सहयोग स्वयम्‌ अपने निश्चय, अपनी 
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इच्छा ओर लाभ के विचार से ही दे सकता है। ब्रिटेन से युद्ध का 
उद्देश्य स्पष्ट करने के लिये कहा गया। माँगपेश की गई कि ब्रिटेन 
भारत को स्वराज्य दे दे तो यद्द मान लिया जायगा कि यह युद्ध 
साम्राज्यशाही युद्ध नहीं और फिर भारत अपने जन-धन से युद्ध में 
सहायता करेगा । 
आन्दोलन टालने का यत्र 
कांग्रे सी मन्नी सण्डलो के इस्तीफे दे देने के बाद ग्यारह मास तक 
आन्दोलन की पेंतराबाज़ी होती रही । जनता को सत्याग्रह द्वारा रूव्यु 
का सामना कर स्वराज्य की लड़ाई लड़ने के लिये तैयार होने को कहा 
जाता रहा और कांग्रेसी नेता सरकार से युद्ध मे भारत की सहायता का 
भाव तोल करते रहे । महात्मा गांधी कांग्रेस के दूत बनकर वायसराय 
से मिलते रहे । कांग्रेस के नेताओ को आशा थी कि उनकी मार्ग 
सरकार सजूर कर लेगी। इसका मतलब स्पष्ट था कि वे भारत की 
स्वतंत्रता के लिये लड़ाई की तेयारी नहीं कर रहे थे ; माँग रहे थे कुछ 
ओर अधिकार । |] 
- जून १६४० में काअंस ने अपनी कार्यकारिणी ( वर्किंग कमेटी ) 
समिति के शअ्रस्ताव से सरकार को यह इशारा दिया कि स्वराज्य के 
मामले सें कांग्रेस बेशक़् अहिंसा ओर निशखस्र आन्दोलन के सिवा 
ओर किसी उपाय पर विश्वास नहीं रखती , परन्तु बाहरी श्राक्रमण 
के मामले सें इस नीति का उपयोग ज़रूरी नहीं अर्थात्‌ काग्रेस को 
अपनी सहायता का मूल्य सिलने पर वह अपना संहयोग युद्ध में दे 
सकतो है । ५ 
' _ कांग्रेस का यह प्रस्ताव गांधीवाद की अहिंसा को उद्दे श्य मानने 
की नीति के विरुद्ध था । परन्तु इस समय कांग्रेस का नेतृत्व करनेवाले 
दल के सामने अहिंसा नहीं, सरकार से 'सममोता करने का प्रश्न मुख्य 
था । राजनीति में आध्यात्म और धर्म को मिला ठेज़े की कठिनाई इस 
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समय कांग स के नेताओं के सामने आई । वे युद्ध की स्थिति से लाभ 
उठाना चाहते थे परन्तु महात्मा गांधी अहिंसा के पालन पर डटे थे । 
अपना कास गाधीवाद से निकलता न देख उन्होंने गांधीवादी नीति 
को अ्रमल्न न आने योग्य आदुर्श बताकर एक ओर ढकेल दिया परन्तु 
महात्मा गाँधी की प्रशसा अवतारी पुरुष के रूप सें भी अवश्य कर दी 
गईं | महात्मा गांधी को कांग्रेस की यह अनीति पसन्द नहीं आई । 
उन्होने जुलाई के प्रथम सप्ताह के हरिजन से कांग्रेस के नेताओं पर 
पद अहण क लोभ के छींटे कसे । इतना होने पर भी गाधीवाद और 
काग्र स का पूं जीचाद दोनो एक दूसरे की सद्दायता त्रिना नहीं चल 
सकते थे इसलिये जून के अन्त में कांग्रेस के प्रतिनिधि की हेसियत से 
महात्मा गांधी को वायसराय से झुल्ाक़ात करनी द्वी पड़ी । * 

सरकार पर दबाव डालने ओर जनता को संतुष्ट करने के लिये 
स्वराज्य प्राप्ति के लिये आन्दोलन चन्नाने की बातें ज्ञोर शोर से की 
जा रही थीं। आन्दोलन की बातें तो की जा रह्दी थीं परन्तु आन्दोलन 
चलने पर वह काञ्रेस की नेताशाही के हाथ मे नहीं रहेगा यह बात 
रामगढ़ के प्रदुर्शनो से स्पष्ट हो चुकी थी । आन्दोज्नन चलने पर शासन 
के अधिकार हथियाने का जो सोक़ा आया था उससे लाभ उठाने की 
आशा भी बिलकुल छोड देनी पढ़ती । श्रान्दोलन समाप्ति के बाद 
उस भूचाल से क्या अवस्था पेदा होती, इसे कोन बता सकता था । 
सबसे बढ़ी कठिनाई यह थी कि महात्मा गाधी और गाधीवाद कांग्रेसी 
नेताओं की रचा जनता से करने के लिये आगे नड्टीं बढ़ रहे थे।_ 

» इस मुलाक्कात में यदि महात्मा गाधी ने सत्य ओर हृदय को 
निष्कपटता से काम लिया होगा तो वायसराय के सामने मद्दात्मा गावी 
ओर काग्रेस की वर्किज्ञ कमेटी के भेद भी जाहिर हो गये द्ोगे । वायसगय 
साहब को यह सममभने में कुछु भी दिवकव न हुई द्वोगी कि वास्तप्रिक् 
आन्दोलन का कुछ भव नही । 
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आपकी 

ऐसी अचस्था में आन्दोलन के बजाय सरकार से समभोते का मार्ग 
ही काअ स नेताशाद्दी को ठीक जँचा । समझौते को आसान बनाने के 
लिये कांग्रेस वर्किंग कमेटी ने 'जुलाई के प्रथम सप्ताह में श्रपनी माँग 
को ओर घटाया । वर्किंग कमेटी की माँग थी--पूर्ण स्वतंत्रता के 
वायदें की घोषणा तो तत्काल ही द्वो जानी चाहिए। सरकार का 
काम जेसे चल रहा है चले | केवल केन्द्र में एक अस्थायी सरकार 
जनता के प्रतिनिधियों की सरकार के रूप में स्थापित हो जाय #। 
इस केन्द्रीय सरकार के साथ प्रान्तीय सरकारों का सीधा सम्बन्ध होना 
चाहिये । ऐसा द्वो जाने पर कांग्रेस युद्ध में व्रिटेन की सहायता के लिये 
पूरे तोर पर जुट पड़ेगी ।” वर्किंग कमेटी के दिल्ली ओर पूना के प्रस्तावों 

में यही बात थी । 
आन्दोलन ग्रांधीवादी नीति को भी मंजूर नहीं था परन्तु जिस 
अहिंसा, धर्म भर नैतिकता के जय-जयकार से गांधीवाद ने जनता 
पर कउ्ज़ा करने में सफलता भआप्त की थी, कांग्रेस नेताशाही € कांग्रं स 
हाईकमाण्ड ) द्वारा कुछ रियायतों के लिये उस अहिंसा को यों बेच 
दिया जाना गाधीवाद को सह्य न था। अहिंसा और प्रेम की ग्रतिष्ठा के 
लिये इस समय गांधीवाद ब्रिटिश सरकार के प्रति सहानुभूति दिखाना 
चाहता था अधिकारों की माँग करना नहीं | कांग्रेस नेताशाही बिना 
कुछ पाये अपनी सद्दाजुभूति देने को तेयार न थी इसलिये दोनों में 
ध्वस्व-चख हो ही गईं । गाधीवाद ने कांग्रेस की नीति को पद अधिकार 
का लोभ बत्ताया और परम गाधीवादियों को कांग्रेस से इस्तीफ्रे देकर 


बाहर निकल आने के लिये कहा ! महात्मा गाधी ने फैसला दिया 


कम व अल था कद मा एको कटी की: इस अस्थायी सरकार का मतलब था, में एक कमेटी की 


नियुक्ति जिसमें काग्रेस का प्राधान्य रहे | वायसँंाय की कॉसिल कांग्रेस की 
माँग को पूरा कर सकती है यदि उसमें कागरेस का ग्राधान्य दो परूछ 
बायसराय कामरेस की शक्ति को इनता अ्रधिक नहीं बढा देंना चाहते | 


। 
| 
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कि कांक्रेस अहिंसा के परम धर्म से गिर रही है। मानों, काँग्रेस को 
धर्म स्वराज्य या शासन अधिकार पाना नहीं, अर्हिसा की साधना 
ही था १८ । 


गाँधीवाद को उनका प्रयोजन सिद्ध करने के बजाय स्वयम्‌ उन 
पर झ्ाक्रमण करते देख कांग्रेस नेताशाही तिलमिला उठी । अखिल- 
भारतीय कांग्रेस कमेटी के पूना अधिवेशन में (२७-२८ जुलाई १६४०) 
जनता के सामने गांधीचाद्‌ की अ्रव्यवद्वारिकता की खूब कलईं खोली 
गई। श्री भूलाभाई देखाई ने बताया--कांगरेस अहिंसा से नहीं गिर 
रही बल्कि महात्मा गांधी दी ऊपर चढ़े चले जा रहे है। अहिसा में 
हमारा विश्वास पहले का सा ही है परन्तु उसे हम संसार की वर्तमान 
दशा के साथ मिलाकर देखना चाहते है ****“*यहीं हमारा महात्मा 
गांधी से मतभेद है। कांग्रेस राजनैतिक संस्था है। अद्विसा का अचार 
करना उसका उद्देश्य नहीं । जिस बात को पूरा करने का हमे स्वयं 
विश्वास नहीं, उसके लिये वायदा करना गह्दरी वेइमानी होगी । 

श्री राजगोपालाचार्य ने स्थिति यो स्पष्ट की--शुद्ध अहिंसावादियों 
से मेरा कहना है कि अगर आप मानते है कि बिना सेना के राज्य 
संचालन किया जा सकता है, तो आप भारी ग़लती करते हैं। खुद 
मह्ात्माजी अब तक क्‍या करते रहे है ? रंगरूट भरती का शान्दोलन 
उठाने के समय ( १६१४ ) क्या अद्ठिंसा मे उनकी निष्ठा कुछ कम थी? 
हिन्दुस्तान को तुरन्त पूर्ण स्वाधीन बनाना असाध्य कार्य हो सकता 
है। यही सोचकर हमने केन्द्र में तुरन्त राष्ट्रीय सरकार की स्थापना 
. की साग पेश की है । वह मंजूर करली जाय तो में प्रिटेन की 





» यदि महात्मा गाधी के विचार में कागरेंस श्रव तक अट्ठिता की 
साधना आदर्श रूप में कस्ती आ रही थी तो उनके स्वयम्‌ ऊागरेस के 
मेम्बर न बनने का कारण क्‍या था ? 
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सहायता करनी चाहिये । में इस प्रश्न पर व्यवहारिक दृष्टि से 
विचार करना चाहता हूँ। हम स्वतंत्रता चाहते हैं। * हमें 
देखना होगा कि इस कार्यवाही से हम आगे बढ़ सकते हैं या नहीं 
१।" * इसलिये ब्रिटेन से यह कहने में कोई असंगति नहीं हि 
अगर तम हमारी माँग पूरी कर दो, तो हम भारत के जन-घन से 
तुम्हारी सहायता करेंगे । परित्थिति बदल जाने के कारण हमसे अपनी 
माँग नये ओर निश्चित रूप में पेश करनी पड़ी है २ । श्री राजगोपाला- 
चार्य ने यह भी याद दिलाया कि कराची कांग्रेस में महात्मा गांधी ने 
भारत की जनता के लिये हथियार रखने के अधिकार की माँग की थी 
उसका अहिंसा से क्‍या सस्बनन्‍्ध था ? 

सरदार पटेल इससे भी अधिऋ साफ़ बात कह गये-- लड़ाई 
शुरू होने पर जब गांधी जी पहले वायसराय से मिले, तो यह आर्वा- 
सन दे आये कि सेरा बस चले तो इस संकट के समय्र ब्रिटेन को 
शत्त कराये बिना ही मदद दिलाऊँ ३। ** गांधीजी सब कुछ कर 
सकते हैं। उनकी बराबरी हस नहीं कर सकते । ** *  स्वाधीन हुए 
बिना यदि हम ब्रिटेन की मद॒द्‌ करन लग जाये, तो हमारी पराधीनता 
का बन्धन कसने के लिये हमारी ही शक्ति का उपयोग द्वोमा । 
हम ऐसे भूर्ल नही ।? 

काँग्रेस के प्रधान मौलाना अव्बुलक़लाम आज़ाद ने कार्ग्नंस का 
निश्चय प्रकट करने के लिये कहा--कांग्रेस ने महात्मा गांधी का 
नेतृत्व क्रायम रखने के ज्ञिये पूरी कोशिश की लेकिन फ़िलद्वाल वह 
_कामयाब नहीं हुईं | अगर अगली लडाई में काप्म स को महात्मा गए: काप्मेस को महात्मा गाँधी 

१--अ्रमिप्राय है ब्रिटेन को सहायता देकर हम स्वराज्य पा सकते ई 
या नहीं * २--इसका अर्थ यह हो सकता है कि यदि युद्ध आरम्म न 
होता वो आन्दोलन की परिस्थिति न आती | ३--बढ आश्वासन अद्धिंता 
पालन के लिये सिद्धान्त रूप से युद्ध के विरोध के कहाँ तक अनुकूल है ! 
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का नेतृत्व प्राप्त न हो सका और आन्दोलन ज़रूरी हुआ तो ऐसी हालत 
मे कांग्रस नेतृत्व की जिम्मेदारी स्वय सम्भालेगी ।? » 

मौलाना झञआाज्ञाद ने महात्मा गांधी के नेतृत्व के बिना ही लड़ाई 
चलाने का विचार प्रकट किया था, परन्तु लड़ाई से उनका अभिप्राय 
सममोते से ही था। लड़ाई या लढाई का तमाशा रचने की आवश्य- 
कता पढ़ते ही फिर महात्मा गांधी - को डिक्टेटर बनाना पड़ा क्योकि: 
इसके बिना जनता को प्रभावित नहीं किया जा सकता था । अलबत्ता, 
समभोत्ता करने के लिये कांग्रेस महात्मा गांधी की सहायता बिना 
भी तैयार थी। कांग्रेस की यह सव तजवीजें सरकार ने नामजूर कर 
दीं। इसका कारण एक हृद तक यह था कि वायसराय गैर कांग्रेसी 
दल्नों के सहयोग पर भरोसा कर सकते थे । इलावा इसके चतुर ब्रिटिश 
नीतिज्ञ जनता की माँगो ओर कांग्रेस नेताशाही की माँगो में अन्तर 
देख रहे थे । इतना ही नहीं, कांग्रेस की नेताशाही श्रोर महात्मा गाधी 
का सेद भी उनके सामने प्रकट था | फिर आन्दोलन का भय क्‍या था | 


कांग्रेस की सहायता ओर समकोते की सब तजवीज़े ठुकरा दीं 
जाने के बाद भी कांग्रेस नेताशाही को आन्दोलन मंज़ुर न था । उन्हे 
भय थे । प्रथम तो आन्दोलन का रूप इस प्रकार का हो जाने का भय 
था कि कांग्रेस की नेताशाही का नेतृत्व उससे क़ायम नहीं रह सकता 
था । दूसरे भारत की पूंजीपति श्रेणी युद्ध से आर्थिक लाभ उठाने के 
मौके को आन्दोलन द्वारा बरबाद नहीं कर देना चाहती थी । परन्तु 
आन्दोलन के वायदो से जिस जनता को कांग्रेस की सहायक पर 
समर्थक बनाया गया था, उसे किस प्रकार संतुष्ट किया जाता ? 





# अहिंसा के सम्बन्ध में कागरेस के प्रमुख नेताओं के यह विचार 


सिद्धान्त रूप से श्री के? एम० मुन्शी के विचारों से भिन्न नहीँ परन्तु 
महात्मा गाघी ने इन्हें कायरेस से इस्तीफा देने की खलाह नहीं दी । 
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२७ श्रौर २८ जुलाई को पूना में जिन कांग्रेसी नेताओं ने सरकार 
से समझोता हो जाने की आशा सें गांधीवादी नीति की अव्यवहारिकता 
की पोल खोली थी, उन्‍्द्ीीं नेताश्रों ने आन्दोलन चलाने के लिये 
मज़बूर होकर १५ सितम्बर, ४० के अखिल भारतीय कांग्रेस के अधि- 
वेशन में जनता को समझाया कि एक मात्र महात्मा गांधी ही उन्हें 
स्वतंत्रता क्री ओर ले जा सकते हैं । सरदार पटेल ने जनता से अपील 
की कि वे एकमसत से अस्ताव पास करें शोर दुनियाँ को गाँधी जी के 
प्रति अपनी भक्ति दिस्वा दें | उन्होने यह भी विश्वास दिलाया कि यदि 
सन्‌ १६२० ओर १६३० जैसा वातावरण होता तो महात्मा गांधी 
सावंजनिक आन्दोलन कर देते । १६२० और १६३० जैसा वातावरण 
से अप्निप्राय क्‍या था, यह पटेल साहब ने स्पष्ट नहीं किया। पहले 
की अपेक्षा श्रव अन्तर यह ञआ गया है कि जनता की श्रवस्था अधिक 
असंत्तोषजनक हो गई है श्रोर जनत्ता मे जागृति भी अधिक है । 

अहिंसा प्रचार का युद्ध विरोधी आन्दोलन आरम्भ करने से पहले 
सहा्मा गांधी एक दुफ़ फिर वायसराय के पास पहुँचे | यदि आन्दोलन 
आरम्भ करना द्वी था तो उसके लिये वायसराय से मिलने की क्‍या 
ज़रूरत हो सकती थी ? काग्रेस जो कछ करती, सरकार के सामने स्वयम्‌ 
ही आ जाता । वायसराय से मिलने का प्रयोजन यही हो सकता था 
कि प्रिटिश सरकार अहिंसा प्रचार के नास पर कागरेस का “युद्ध विरोध 
करने के अधिकार” सरकारी तौर पर स्वी कार कर ले, कागरेस की प्रतिष्टा 
जनता की नज़रो भे बच जाय और आन्दोलन को टाल दिया जा सके। 
अगर सरकार कागरेस की यह प्रार्थना मान लेती तो इससे कागरेस 
अपनी प्रतिष्ठा की रक्षा के विश्वास में युद्ध विरोध का प्रचार करने की 
मुसीबत से बच जाती । इससे न तो युद्ध वन्‍्दु हो जाता ओर न युद्ध में 
शाही गाधघीवाद में विश्वास नहीं रखती वल्कि अपना प्रयोतन सिद्ध करने 
के लिये उसे इथियार के तीर पर उपयोग में लाती है | 
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हिक कार्य है। किसी व्यक्तिगत के कार्य को आन्दोलन नहीं कहा जा 
सकता । जिस आन्दोलन में बीस-पतच्चीस हजार व्यक्ति भाग लें, उसे 
व्यक्तिगत किस तरह समझता जा सकता है ? कांग्रेस के इस सत्याग्रह- 
आन्दोलन को व्यक्तिगत आन्दोलन का नाम देने का प्रयोजन उसे 
आम जनता के सम्पक॑ से दूर रखकर ऊर्े छुने हुए व्यक्तियों के चेत्र 
मे सीमित रखना था ? ऐसा करने का कारण था कि आन्दोलन जनता 
की स्वाभाविक माँग को पेश नहीं बल्कि एक बनावटी सवाल को पेश 
कर रहा था। भय था कि मौका पाते ढी जनता का आन्दोलन 
इस ढोग को दबाकर वास्तविकता को सामने रख देगा । यदि 
आन्दोज्नन से जनता का हित पूरा हो रहा था, वह उसके हृदय 
से उठा था तो जनता का अविश्वास करने का कया कारण हो 
सकता था ? 

इस आन्दोलन में काओ्रेस की गाधीवादी नेताशाद्दी का जनता मे 
अविश्वास होने का कारण स्पष्ट था । का््नोस नेताशाही ( कांग्रेस हाई 
कमाण्ड ) खूब जानती थी कि जनता की सॉाँग जीवन निर्वाह का 
अवसर प्राप्त करने की थी | जनता चाहती है, जीवन रक्षा का अधिकार । 
महात्मा गांधी इस अधिकार से अधिक महत्व युद्ध के विरोध के सिद्धात्त 
को दे रहे थे। मानो,प्राण रक्षा न कर सकने पर भी जनता युद्ध का विरोच 
कर सन्‍्तुष्ट रद्द सकती थी । शायद समक्ता गया कि युद्ध विरोच का ख्वि- 
कार ही जनतां को जीवन का अधिकार दिला सकता था। यदि वास्तव 
में ही अहिंसा की रद के लिये युद्ध विरोध का अधिकार जनता फ्ो जीवन 
का अधिकार दिलाने के लिये धा तो इसे सीये शब्दी मे जीवन के 
अधिकार का आन्दोलन या स्वराज्य को आन्दोलन ही क्यो न कदा 
गया ? नाम बदलकर टट्टी की आड से शिकार खेलकर धोग्वा डिसऊो 
दिया जा रहा था ? ब्रिटिश सरकार ने इस जाल में फेसकर युद्ध-विरोच 
के अधिफार के रूप में स्वराज्य दे नहीं दिया और भारत की ननता 
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की दृष्टि में अद्ठिंसा की प्रतिष्ठा के इस आन्दोलन से अधिक महत्ते' 
अपनी हिंसा न होने देने के उपाय का है । 4 

इस देश में ऐसे राजनीतिश्ञो की कमी नहीं जो जनता को 
समझना चाहते थे कि युद्ध विरोध के आन्दोलन का परिणाम खराज्य 
होगा । इसमे भी सन्देढ नहीं कि इस अआन्दोलन से जेल जानेवाले 
£&'8 प्रप्रिशत सत्याग्रही जेल स्वराज्य की आशा से ही गये । परन्तु 
महात्मा गाघी ने एक नहीं बीस दफ़े इस बात को स्पष्ट किया कि 
आन्वोलन केवल युद्ध का विरोध करने के अधिकार के लिये था, स्वराज्य. 
के लिये नहीं | आ्राख़िर इस गलचफइमी की जिम्मेवारी है किस पर? 

दोष किसका ससभा जाय ? स्वयं महात्मा गाँधी ही अपने एक की 
ही व्याख्यान में दोनो तरह की बातें कह रहे थे | सितम्बर १३४०, में, 
बस्बह सें होनेवाल्ली अ्रखित्त भारतीय काग्रेस कमेटी में दिये अपने. 
व्याख्यान में महात्मा गांधी ने स्पष्ट शब्दों में कह्दा कि यह आन्दोलन 
केवल युद्ध का विरोध करने का अधिकार माँगता है, जो भाषण की 
स्वतंत्रता है । इसके अतिरिक्त इसे ब्रिटिश सरकार को किसी परेशानी 
में नहीं डालना । स्वराज्य मुसीयत मे है'**** ! इसके साथ दी उन्होंने 
यह भी कद्दा कि यह आन्दोलन स्वराज्य के मार्ग पर एक बढ़ा क़दमे 
है" *** ।ै इस बात से जनता क्या समझे ? मद्दात्मा गाँधी के बात 
करने के ढंग के कारण उनके भक्त श्रद्धा से कहा करते हैं---मद्दात्माजी 
की बात को समझ सकना आसान काम नहीं | जो क्षोग कुछ ने समझ 
सकने से संतुष्ट हो सकते हैं, उनके लिये तो यद्ट बहुत ठीक दे परन्तु 
जो समभना चादते हैं, उनकी तो मुसीबत है । 

सममरू का मार्ग सद्दात्मा गाँधी को भी अधिक पसन्द नहीं | सम 
आर दुवील की अपेक्षा वे विश्वास पर दी अधिक भरोसा रखते है। 
इसीलिये वे का्ग्रोस के राजनैतिक श्रान्दोलन पर अपने सिद्धान्तों के 
विश्वास का चौखठा चढ़ाने का यत्न करते रहते दें । अहिंसा और चर्से 
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को यदि कोई केवल अनुशासन के ढंग पर स्वीकार करना चाहे तो 
महात्मः गांधी को उससे तसनल्ली नहीं होती । वे उसे विश्वास के रूप 
मे ही भारतवासियों के दिमाश मे दूःस देना चाइते हैं । यहाँ तक कि 
“इंश्वर विश्वास! जसे नितान्‍्त साम्प्रदायिक विषय को भी सत्याग्रह क्के 
राजनैतिक आन्दोलन के लिये आवश्यक शरत व्हरा दिया गया। इन 
सब बातो पर जिन्हें आपत्ति हो, जो गांधीवाद के सिद्धान्तो को धर्म 
विश्वास के रूप में स्वीकार करना न चाहें, उनके लिये महात्मा गाघी 
की सलाह थी कि वे कांग्रेस के राजनैतिक आन्दोलन के अखाडे से बाहर 
खढ़े होकर मांधीवादी राजनीति की आध्यात्मिक कलाबाज़ी का नतीज 

देखा करें । उनका कहना था--हमे ग्रुणियों की आवश्यकता है, संख्या 
की नहीं । महात्मा गांधी ओर गांधीवादु का यद्द साम्प्रदायिक श्रनुशासन 
गांधीयाद की शुद्धता के लिये सद्दायक हो सकता था परन्तु भारत के 
राष्ट्रीय राजनैतिक संगठन पर इसका बातक परिणाम हुआ । अपने 
उद्देश्य और कार्यक्रम की शक्ति गांघीवाद पर कुर्बान होकर रह गई । 
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राष्ट्रीय कांग्रेस देश की राजनैतिक संस्था हे । भारत की स्वतत्रता 
इसका राजनैतिक उद्देश्य है। इस उद्दे श्य को पूरा करने के लिये ही 
काम्रेस को कोई नीति या कार्यक्रम को अपनाना चाहिये । महात्मा गाघी 
ने काग्रेस के सामने अपनी नीति कागग्रेस का राजनैतिक उद्देश्य प्राप्त करने 
के साधन के रूप में ही पेश की थी परन्तु शने -शनेः काने स की शक्ति 
गांधीवादी नीति का प्रचार करने में ही ख़र्च होने लगी। गाधीवाद 
सुख्य और कांग्रेस गोौण बन गई। इतना ही नहीं, कांग्रेस का राज- 
नैतिक उद्देश्य, स्वराज्य भी गांघीवाद के आदर्श और उद्देश्य पर कुर्बान 
हो गया | सन्‌ १६४० का व्यक्तिगत सत्याग्रद इस बात का प्रमाण है । 

इस घान्दोललन छा उद्देश्य भारत के लिये स्व॒राज्य प्राप्त ऊरना 
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नहीं, बल्कि संसार में गांधीवादी अद्दिसा का ढिंढोरा पीटवा था। इस 
व्यक्तिगत सत्याग्रह आन्दोलन ने काग्रेस को जनता की राजनैतिक 
उन्नति और मुक्ति का साधन न रहने देकर गाधीवादी सत्य-अ्रहिंसा के 
प्रयोग का साधन बना दिया है । 

कांग्रेस से हमारा अभिम्माय है काग्नेस की आम जनता से; कांग्रेस 
की नेताशाही और काग्रेस पर कठ्जा रखनेवाली मालिक श्रेणी से नहीं। 
यह श्रेणी अपने स्वार्थ को पूरा करने के इलावा किसी दूसरे क्राम का 
साधन नहीं बन सकती । काग्मोस की यह नेताशाही और काम्रेस पर 
कब्जा रखनेवाली श्रेणी श्रहिंसा प्रचार के लिये कांग्रेस का बलिदान 
होना उसी समय स्वीकार कर सकती है, जब इससे उनका अपना स्वार्थ 
पूरा हो । 

इस शआन्दोलन का उद्देश्य बताया गया श्रहिसा की रक्षा के लिये 
सिद्धान्त रूप से युद्ध विरोध का अधिकार परन्तु आन्दोलन का श्रारम्भ 
सरकार के ख़िलाफ कार्मस की जिस शिकायत से हुआ उसमे अ्रदिसा 
का चर्चा नहीं शासन के अधिकारों की द्वी माँग थी । काँग्रेस वक्षिक 
कमेटी ने दिल्ली ओर पूना के अविवेशनो मे केन्द्र में राष्ट्रीय सरकार की 
माँग की थी | इस मॉग के पूरे होने पर युद्ध में पूरी-पूरी सद्ोयता देने 
का वायदा था| यह माँग पूरी हो जाने पर आन्दोलन न चलता, माँग 
पूरी न होने पर ही आन्दोलन चला । राष्ट्रीय सरकार की स्थापना या 
शासन के अधिकारो की माँग को श्रद्विसा नहीं कद्दा जा सकता। जिस 
समय तक कांग्रेस नेताशाही को अपनी मॉग स्परीकार हो जाने की आशा 
थी, उन्होंने गाधीवादी अहिंसा को ग्ेर-अमली ओर अ्रव्यवद्वारिक कह- 
कर ठुकरा दिया परन्तु माँग के अस्वीकार द्वो जाने पर गाघीवादी श्र्िसा 
की स्थापना के लिये जनता फो श्रान्दोलन में जोत दिया गया । 

राजनैतिक दृष्टि से यद्द एक सज़ाक हर कि तिधशिश सरकार ने शासन 
के अधिकारों की हमारी माँग को ठुकरा दिया, इसलिये दम सल्ार में 


आन्दोलन का उद्देश्य ] १६१ 


अहिंसा का प्रचार करने का वीड़ा उठा लें | यह ठीक है कि महात्मा 
गांधी ने युद्ध के आरम्भ से ही स्वराज्य की माँग को ताक पर रख 
दिया था और केवल अ्दिसा प्रचार की बात कर रहे थे परन्तु कांग्रेस 
बर्किड् कमेटी तो ऐसा नहीं कर रही थी । वह तो स्पष्ट तोर पर शासन 
के अधिकार माँग रही थी और उसके मूल्य स्वरूप युद्ध यानी हििसा से 
सहायता देने के लिये तैयार थी । कांग्रेस की मॉग असफल होने पर 
आन्दोलन चलना चाहिये था शासन के अधिकार या स्वराज्य की माँग 
का । जनता के आन्दोलन के लिये तैयार होने पर भी यह आन्दोलन 
न चला। क्योकि जनता और नेताओ के स्वराज्य के आदर्श म्रे अन्तर 
है। लेकिन जनता को वश मे केसे रखा जाता ? इसका उपाय करने 
के लिये मैदान गाधीवान के हाथ सोंप दिया गया। इस उपाय से ही 
कांग्रेस पर कक्ज़ा रखनेवाली श्रेणी का नेतृत्व बना रह सकता था। 
जनता बेचारी तो विश्वास की रस्सी से बँधी गूंगी बकरी है। उसे 
चाहे जिसे सोप दिया जा सकता है । कभी स्वराज्य के नाम पर शासन 
सुधारो का आन्दोलन उससे कराया जा सकता है और कभी वह सत्य- 
अहिंसा के सिद्धान्तों की आजमाइश के काम थ्रा सकती है। 
कोई आन्दोलन व्यक्तिगत उसी अवस्था मे समझा जा सकता हे 
जब आन्दोलन से भाग लेनेवाले लोग केवल व्यक्तिगत भावना ओर 
सिद्धान्त से मनमाने ढंग से व्यवहार करें । परन्तु इस आन्दोलन से 
भाग लेने के लिये लगातार प्रचार किया जाता रहा। जनता को 
विश्वास दिलाया गया कि आन्दोलन शीघ्र ही स्वराज्य की भारी 
लड़ाई का रूप -लेगा | गैर ज़िम्मेवार आादमियों की बात जाने 
दीजिये, कांग्रेस के प्रधान मोलाना आज्ञाद ने ही १३ दिसम्गर 
१६४० की शाम को इलाहाबाद में एलान किया कि सत्याग्रद 
शीघ्र द्वी सावंजनिक रूप लेगा । ऐसी अचस्था में जनता उसे 


आप 


अपना आन्दोलन समम्ककर उसमे भाग लेने से कैसे बच सझूती 
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थी। दूसरी ओर महात्मा गाँधी शुरू से ही आन्दोलन के व्यक्तिगत 
दोने की बात कहते रहे। सवाल्न है, कांग्रेस के आन्दोलन के विषय 
में अधिकार से प्रामाणिक बात कौन कद्ट सकता है ? जनता कसरत 
विश्वास करे ? कांग्रेस के प्रधान का या उस व्यक्ति का जो कांग्रेस' 
का चार आना मेम्बर भी नहीं ? ** * “लेकिन मज़ा यह है: क्लिः 
अधाच की ही बात ग़क़्त निकल्नी ? है 

कांग्रेस की वर्कि्ञ कमेटी और नेताओं से यह प्रश्न किया जां 
सकता है कि जुलाई १६४० के प्रथम सप्ताह में गांधीवादी अर्दिसा के * 
जिस आदर्श को उन्होने अव्यवहारिक ठहराया था, अक्तूबर, १६४५" 
सें आकर उसी गांधीवादी अ्रद्धिंसा के प्रयोग और आज्ञमाइश के लियें 
उन्होंने कांग्रेस को मद्दात्मो गाँधी के द्वाथ केसे सोंप दिया ? रामगढ़ 
कांग्रेस मे जिन प्रस्तावों को काँम्रेस ने पास किया था, उनका स्पष्ठे 
अर्थ साम्राज्यशाही युद्ध में किसी प्रदार भी सहायता न देना ओर' 
पूर्ण स्वतंत्रता से कम किसी विधान या सुधार को स्वीकार न करना 
था। शर्तों पर सरकार को युद्ध मे सहायता देने के दिल्ली भोर पूना 
के प्रस्तावों से उसका क्‍या सम्बन्ध है ? अ्रद्विसा की स्थापना के क्षियें- 
सत्याग्रह चलाने तथा कांग्रेस के उद्देश्य--पूर्ण स्वतंत्रता में क्‍या 
सम्बन्ध है। | 

आन्दोलन मद्दात्मा गांधी के नियंत्रण॑-डिक्टेटर शिप--में चल 
रहा था परन्तु आन्दोलन था कांग्रेस का । कांग्रेस के उद्देश्य को पूर्ण 
स्वतंत्रता की प्राप्ति से बदलकर अर्दिसा का प्रचार निश्चित कर देने का 
अधिकार किसे था ? क्या का्नेस ने अपना उद्देश्य बहुमत से बदल 
लिया था ? बिपरीत इसके लाद्वोर सन्‌ १६२६ ओर बम्बई सन्‌ ३8३४ 
के अधिवेशनों में कांग्रेस श्रधिक राय से अपने कार्यक्रम में 'वेघ और 
शान्तिमय उपायों? के स्थान में सत्य ओर अश्रद्विसा के उपाय! शब्द 


जोड़ने से इनकार कर चुकी थी । 


अन्दोलन का उद्दे श्य | १६३ 


अहिंसा मे कांग्रेस के नेताओं का कितना विश्वास है, इस बात का 
प्रमाण॑ पूना के अखिल भारतीय कांग्रंस श्रधिवेशन के एलानो में हम 
देख चुके है । प॑० जवाहरलाल नेहरू इस सिद्धान्त पर कितना विश्वास 
करते हैं, यद उनके इस एलान से स्पष्ट है कि यदि वे अग्न॑ज्ञ दोते 
तो अपने देश पर आक्रमण होने की अवस्था से वही करते जो अंग्रेज्ञ 
जर्मनी के आक्रमण के उत्तर में कर रहे है । मोलाना आज्ञाद श्रहिसा 
में अपने विश्वास की गहराई यह कहकर प्रकट कर चुके है कि भारत 
पर विदेशी आक्रमण होने पर मैं शत्रु से तलवार लेकर लद्ूं गा। स्वयं 
महात्मा गाँधी का अर्दिसा पर पूरा विश्वास है परन्तु वायसराय को 
यह समझाने का क्‍या श्र्थ था--'यदि मेरा बस चलता तो इस युद्ध 
में त्रिटेन को बिना किसी शर्त के भारत से सहायता दिलवाता ।” यह 
सहायता चाहे भारत के जन घन से दी जाती या माला फेरकर झौर 
भगवान्‌ से प्रार्थना करके पहुँचाई जाती, हिंसा भरे युद्ध के लिये 
ही होती । 
इससे पहले भी महात्मा गांधी के अहिंसा से विश्वास के 
उदाहरण हमे मित्र चुके है । पिछुले युद्ध मे महात्मा गाँवी के रँंगरूट 
भरती कराने की बात का जिक्र श्री राजगोपालाचार्य पूना अधिवेशन 
में कर चुके है। दक्षिण अफ्रीका में बोअर युद्ध के समय ओर अपने 
ऊपर होनेवाले अत्याचारो के विरुद्ध जुलू लोगो के विद्रोह करने पर 
महात्मा गांधी श्रहिंसा की रक्षा के लिये स्वयं सेवक दुल बनाऊर 
झप्रीकन-प्रिटिश-सरकार की दिंसा से सद्दायता के लिये तैयार थे । 
दालोंकि स्वयं उनके अपने विचार के अनुसार न्याय बोझअर और जुल्‌ 
लोगो के पक्त से ही था परन्तु श्रिटिश सरकार की सहायता करने से 
दृष्धिण अफ्रीका में भारतीयों को रियाचत मिलने की आशा वी | 
# [६ (ए७ 085776 ६0 शा) 0पा +९९त०)ग्र खाते 2००६० 
० एला(7७ 35 76एव68 ० 6 छत +फ्रा[आएर। 
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यह है गराधीवाद की क्रियात्मक अहिसा का रूप, जिसकी स्थापना के 
सामने भारत की राजनेतिक स्वतत्रता का भी कुछ महत्व नहीं रहा । 


अहिंसा की स्थापना होनी चाहिए, इस बात से इनकार नहीं किया 
जा सकता । योरुप में होनेवाली हिसा से हमारा हृदय फट रहा था 
परन्तु स्वयम्‌ इस देश से, जनता से जीवन का अबसर और साधन 
छीनकर जो हिंसा मौजूदा व्यवस्था में हो रही है, उसकी किक्र गांधी- 
वाद को न हुई । यदि वास्तव में ही हिंसा का श्रन्त कर अहिंसा की 
स्थापना उद्देश्य था या है तो उसके लिये इस देश में ही बहुत इद 
करने को मौजूद है, परन्तु उसके लिये केवल नैतिक विरोध ()/0७ 
7970॥९७0 से काम नहीं चलेगा। देश में अ्ठिंसा स्थापन करने का 
प्रयत्न जनता के राज का रूप ले लेगा, जो गाधीवाद को मंजूर नहीं। 
इसलिये देश की राजनैतिक भावना को भँवर से डाले रहने के सिवा 
दूसरा उपाय नहीं, यही इस श्रादोलन का उद्द श्य है। इस श्रान्दोलन 
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“अदि हम स्वतत्रता चाहते हैं ओर ब्रिटिश साम्राज्य के अंग बने 
रहकर अपनी भलाई चाहते हैं तो हमारे लिये सुनहरा श्रवसर है कि वन 
सन धन से इस युद्ध मे ब्रिटेन की सहायता करें ।?***** अह्िसा के इस 
आव्यात्मिक आदर्श को समझ पाना आसान काम नहीं। ऐसा दी 
सुनहरा अवसर १६१४-१६ १८ के युद्ध में आया था । महात्मा गावी ने 
उससे देश को जितना लाभ हो सकता था पहुँचाया। सन्‌ १६ २६ में 
बह सुनहरा अवसर फिर आया परन्तु किया क्या जाता, उनका बरस नहीं 
चला | जनता को और बाठतों में मूख॑ बनाया जा सकता दे परन्तु इस 
सुनहरे अवसर से लाभ उठाने के यत्र में गावीवाद की सब काई फट जाती । 


| 
| 
प 


॥ 6६320 ० ॥ #. 
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ते कांग्रेस की शक्ति को व्यय कर रहा है परन्तु कांग्रेस के उद्देश्य को 
पूरा नहीं कर रहा । 


आन्दोलन का कार्यक्रम 


इस आन्दोलन का कार्य-क्रम भी एक विचित्र वस्तु है । जिस 
प्रक: या वास्तविक उ्ं श्य से घ्रान्दोलन चलाया गया, उसे ध्यान में 
रखते हुए ४० के आन्दोलन का कार्यक्रम ओर किसी ढंग का हो ही न 
सकता था। वास्तव में आन्दोलन का उद्देश्य युद्ध का विरोध भी न था, 
वह था केवल युद्ध का विरोध करने के अधिकार को मनवा लेना या 
सरकार को कांग्रेस की शक्ति दिखा देना है । युद्ध का विरोध करना 
इस कार्यक्रम में शामित्र न था क्योकि कार्यक्रम की पहली शर्त आन्डो- 
लन से ब्रिटिश सरकार के काम में किसी प्रकार की श्रड्चन न डालना 
थी । युद्ध विरोध का अधिकार साँगने के लिये यदि ऐसे कार्यक्रम पर 
चला जाता जिससे वास्तव से ही युद्ध का विरोध सफलता से होने 
लगता तो ब्रिटिश सरकार अडचन अनुभव किये बिना न रह सकती ? 
इसलिये कार्यक्रम से उन सब कामों को दूर रखा गया जिनका प्रभाव 
युद्ध के संचात्नन पर पड सकता था। आन्दोलन को टालकर काग््रेस 
की इज्तत बचा लेने के लिये जनता से राजनैतिक मार्क टाइम » कराते 
जाना ही उसे कांग्रेस के नेतृत्व के कब्जे में रखने का उपाय था। 

इस सत्याग्रह की सबसे बड़ी खूबी थी, इसका व्यक्तिगत बना दिया 
जाना । महात्मा गांधी की राय हे कि वास्तवविक विश्राम शोर श्रद्धा 
से सत्याग्रह करनेवाले यदि दो एक व्यक्ति भी सत्याग्रह करे तो उद्देश्य 
सफल हो सकता है । व्यक्तिगत सत्याग्रह आरम्भ करने के लिये बयान 
देते हुए १९ अक्टूबर १६४० को वम्बई में मद्दात्मा गांधी ने कहा था 
सत्याग्रह चाहे एक व्यक्ति करे और चाहे अनेक करें, उसके स्वसूप 


चल अप पर कल पक “लक लक 
४ १[३--७77० कवायद में एक द्वी जगह खड़े रहकर उदम उठाते नाना, 
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सत्याग्रह आन्दोलन का नेतृश्व स्वीकार करते समग्र महात्मा गांधी ने 
बस्बई सें १५ अक्टूबर को एक महत्वपूर्ण सकेत किया था। उनके 
शब्द थे---'हमे युद्ध के बारे से जितना दम चाहें, कहने का अधिकार 
होना चाहिए, बशरतें कि हम अहिंसा पर दृढ़ रहें। सरकार उन्हें 
गिरफ्तार कर सकती है, जो हिंसा का उपदेश देते है ।” सरकार किसे 
गिरफ्तार करे और किसे गिरफ्तार न करें, इस विषय से चिन्ता करने 
की महात्मा गाथी को या कार्य स को क्या जरूरत ? हिसा का उपदेश 
देता कौन है ? इस बात का उत्तर भी महात्मा गाधी ने संकेत से दें 
दिया है । जो लोग गाधीवादी श्रहिसा मे विश्वास प्रकट कर अह्विसा की 
रक्षा के आन्दोलन सें भाग नहीं लेते, बल्कि किसी दूसरे कार्यक्रम से 
राजनैतिक स्वतंत्रता चाहते हैं, वे निश्चय ही गाधीवाद फी दृष्टि में द्विंसा 
का उपदेश देनेवाले हैं । राजनेतिक छेत्र में अपने प्रतिद्वन्दियों पर 
विरोधी शक्ति का प्रकोप ग्रिराने का यह पड़यंत्र कहाँ तक सत्य शरीर 
अहिंसा पूर्ण है, यह न्याय की सांसारिक बुद्धि रखनेवाला व्यक्ति 
कठिनता से द्वी समर पायेगा । 

अपने इसी भाषण से महात्मा गा६घी ने यह भी स्पष्ट किया कि 
<***इस समय स्वराज्य के लिये लडाई का कुछ अर्थ नहीं, हम भाषण- 
स्वतंत्रता के लिये लड रहे है ।” इस वक्तव्य से स्थिति किसी हृद तक 
स्पष्ट हो जाती है परन्तु सचाई का तक़ाज़ा था कि साफ-साफ कहा जाता 
कि हस बिलकुल द्वी नहीं लड रदे हैं, केवल जनता को अम में रख रे 
हैँ कि स्वराज्य की लड़ाई जारी है । आन्दोलन के लिये जिस कायक्रम 
की तजवीज़ की गईं वह इसी अयोजन के अलुकूल था । युद्ध विरोध 
की पुकार को सावजनिक रूप से कभी नहीं उठाया गया और न उसे 
देहातों मे किसानो और मज़दूर लोगो में आरम्भ किया गया, जद से 
लोग युद्ध के लिये भरती द्वोते हैं। काम शुरू ढुआ इस तरद क्कि 
का््रेस के मंत्रियों तथा ऊँची सामाजिक स्थिति के काम स-सेस्वरस ने 
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पत्र लिखकर सरकार को सूचना दी कि वे युद्ध विरोध का अपराध करने 
जा रहे हैं। सूचना देने का प्रयोजन था कि युद्ध विरोध का आन्दोलन 
जनता से किये जाने से पहले ही सरकार उन्हे गिरफ्तार कर ले | नेता- 
ओ का त्याग बना रहे । जनता से आन्दोलन भी न हो और जनता 
अनुभव करे कि विरोध हो रहा है | युद्ध विरोध का यह तरीक़ा क्रितना 
निस्सार था, यह इस बात से समझा जा सकता हे कि पज्ञाव हाईकोर्ट 
ले इसे युद्ध विरोध का अपराध ही नहीं समझा | दूसरा ढंग था कि 
कुछ बढ़े आदमी दुस-पॉच चढ़े आदमियो को युद्ध विरोधी पत्र लिख 
दें ओर सरकार को इसकी सूचना दे दी जाय ! युद्ध विरोधी व्याख्यान 
देने या नारा लगाने से पहले सभी जगह सरकार को इत्तिला दे देना 
ज़रूरी था त्ताकि श्रान्दोलन सरकार की नज़रो मे ओर समाचार पत्रों से 
होता रहे ओर जनता तक उसके पहुँचने से पहले द्वी सरकार उसे 
रोक सके । 
इस आन्दोलन में जिन लोगो ने भाग लिया उनसे मुख्यतः कांग्रेस 
के पदाधिकारी थे, जिन्हें कांग्रेस मे अपनी स्थिति बनाये रखने की ज़रू- 
रत थी या कांझ स के अनुशासन का ख़याल था । आम जनता को इससे 
दूर रखा गया। गाधीवाद की गहरी नीति को न समभनेवाले कार्यकर्ताथो 
ने कार्य स के आन्दोज्नन की शान रखने फे लिये कई्टे स्थानों पर कुद्ध 
लोगो को उत्साहित करके आन्दोलन में आगे भेजा परन्तु यद्द ल्ञोग 
अहिसा की बारीकियो की अ्रपेक्षा राष्ट्रीय स्वतन्नता की कल्पना दी मन 
में किये थे। एक दर्फ अहिंसा के लिये भेत्र जाकर, 'प्रान्दोलन में 
जनशक्ति का विलकुल अभाव देखकर शोर आन्दोलन का उदंश्य 
स्वराज्य के वजाय गांघीवादी प्रद्धिसा की जयकार समरूझर उन्होने 
दुबारा जेल जाने से इनकार कर दिया। कुछ छोगो ने काप्रेसी शेत्र 
में अपने सम्मान की रक्षा! के लिये थ्रान्दोलन में सम्मिलित दोने ऊे 
लिये नाम तो दे दिया परन्तु म्रान्दोलन का उस्साहद्दीन रूप देख कर 
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वे कतरा गये । इन स्वयमसेवक वीरों को जबरदस्ती जेल भेजने के लिये 
कांग्रेस से बार-बार एलान किये और जेल न जाने की अवस्था में 
उन्हें काग्नेस से अलग हो जाने की धमकी दी गईं परन्तु प्रभाव कुछ 
नहुआ। 

क्रान्ति की अधकचरी धारणा रखनेवाले लोगों ने राष्ट्रीयता के जोश 
सें आकर इस गाधीवादी आन्दोलन को आम जनता में फैलाकर राष्ट्रीय 
रूप देने के लिये इसमें सहयोग दिया परन्तु उन्हें निराश होना पढ़ा । कुछ 
काग्रे सी नेताश्रो ने भी कांग्रेस की इज़्ज़त बचाने के लिये इस आन्दोलन 
को सार्वजनिक रूप देने की अरदूरदर्शिता # करने का यत्न किया परन्तु 
महात्मा गांधी जनता की शक्ति को, विशेष कर क्रान्तिकारी विधार- 
धारा को, दूर रखने के लिये आन्दोलन को संकुचित करते गये । सत्या- 
अहियो पर ऐसी-ऐसी पावन्दियाँ लगाई गईं कि सत्याग्रह के किसी 
भी प्रकार से सावजनिक आन्दोलन बन जाने की सम्भावना ही 
नहीं रही । 

इस सत्याग्रद्द के लिये महात्मा गांधी का दावा था कि यद्द सत्याग्रह 
अपना उद्देश्य पूर्ण किये बिना समाप्त नहीं होगा । ऐसा दी. एलान 
उन्होने सन्‌ १६३०, २७ फ़रवरी को भी किया था। उस ससय कहाँ 
गया था--'एुक भी सत्याग्रही के जीवित रहते या जेल से बाहर रद्दते, 
सत्याअद्द बन्द नही होगा ।' इस सत्याग्रह ने १६३३ में व्यक्तिगत सत्या- 
अह का रूप ले लिया और ७ अ्रप्रेत्न +8३४ के एलान से उसे समाप्त 
कर दिया गया और व्यक्तिगत सत्याअह का अधिकार मद्दात्मा गांधी ने 
केचल अपने हो लिये रख लिया। १६४० का सत्याग्रह तो झाररभ ही 
व्यक्तिगत रूप में हुआ । इसलिये इसका अन्त होने में भी देर न 
लगी | जदाँ तक आन्दोलन का सम्बन्ध जनता के सहयोग था, बढ 





& महात्मा गास्ची के बिचार में इसे अवूरदर्शिता ही कद्दा जायगा | 
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शीघ्र समाप्त हो गया क्‍योंकि युद्ध के काम मे रुकाचट डाले बिना ओर 
किसी राजनेतिक कारण के बिना चलनेवाले आन्दोलन की श्राध्यात्मिक 
नेतिकता को जनता ससझे न सकी | अपने जीवन की कठिनाइयों को 
दूर करने के प्रश्न और युद्ध विरोधो की आध्यात्मिक-नेतिकता में कोई 
सम्बन्ध उसे दिखाई न दिया | सावेजनिक हित की दृष्टि से यह आन्‍्दो- 
लन केवल निर्थंक कष्ट सहन का उपाय था। उद्देश्य इसका छुछ था 
नहीं जिससे इसकी सफलता या असफलता जाँची जा सकती । 


जनता के लाभ के विचार को एक ओर छोडकर यदि श्ान्दोलन 
की सफलता की दृष्टि से ही उसका उद्देश्य देखा जाय तो वह था हिंसा 
न होने देने के लिये युद्ध का विरोध करना । इस उद्देश्य से आन्दोलन 
की सफलता का अनुमान इस बात से लगाया जा सकता है कि त्िटिश 
सरकार को युद्ध के लिये भारत से जितने रेंगरूठों ओर धन की आवश्य- 
कता थी, बिना किसी अडचन के उससे अधिक वे पाते रहे है । २ 


युद्ध विरोध के गाधीवादी आन्दोलन में कितनी गम्भीरता और 
ईमानदारी थी, जनता पर उसका क्या प्रभाव पढ़ा, इसका श्रन्दाज्ञा 
स्वयम्‌ कांग्रेस के प्रमुख सदस्यों के कार्य से लगाया जा सकता हे । 
कार्ग्रेस के कुछु पं जीपति सदस्य जनता मे सम्मान बनाये रखने के 
लिये युद्ध विरोधी नारे लगाकर या युद्ध विरोधी भाषण देकर स्वयम््‌ 
जेल चले गये परन्तु उनकी मिलें सरकार को युद्ध के लिये सामान 


» इस बात के प्रमाण के लिये भारत मन्त्री श्री एमरी के पालिया- 
मेण्ट में दिये गये बयानों ओर भारत सरकार द्वारा युद्ध के लिये मस्ठी 
किये रंगरूटो और प्राप्त चन्दो से किया जा उकदा है। युद्ध के लिये 
रुपया समेटने के लिये सरकार ने जो कागज़ी दपया या हुण्डी चलाए 
है, उसकी सफलता इस बात ऊा प्रमाण था कि युद्ध ऊे दिरोध हा फोर 
प्रयत्न देश में न दो रहा था | 
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सप्लाई करके लाखों रुपया बटोरती जा रहीं थीं। यहाँ तक कि स्वयम्‌ 
गांधी-आश्रमो को भी युद्ध का सामान मुदृय्या कर आर्थिक लाभ 
उठाने की इजाज़त महात्मा गांधी ते दे दी | युद्ध विरोध का उद्देश्य 
राजनेतिक न था। युद्ध के विरोध का यह श्रान्दोलन केवल पीडित 
और असतुष्ट जनता की आँख में घूल डालकर उन्हें यह समझा देना 
था कि तुम्दारी सुक्ति का आन्दोक्तन चल रहा है, तुम सन्‍्तोष से 
उसके परिणाम की प्रतीक्षा करो | अपने संकेटो को दूर करने के लिये 
उतावले होकर कोई सार्वजनिक इलचल पैदा न करो वर्ना राष्ट्रहित 
का जादू--जिसे गांधीवाद कर रहा है--बिग्रड़ जायगा 

गाधीवाद का यह दावा है--त्याग और तपस्या में बड़ी शक्ति 
है, व्याग ओर तपस्या कभी निश्फल हो ही नहीं सकते । यद्द विचार 
आध्यात्मिक दृष्टि से सह्दी हो सकता है, परन्तु सांसारिक अनुभव भौर 
क्रियात्मक दृष्टि से यह बात ठीक नहीं जेंचती । एक व्यक्ति अपने 
हृदय के सतोश्य और विश्वास को पूरा करने के लिये, ्रपने विचार से 
सत्य श्रोर श्र्दिंसा की शक्ति की परीक्षा करने के क्षियें अपनी शक्ति 
का चाहे जिस प्रकार उपग्रोग कर सकता है। यह व्यक्तिगत-स्वतंत्रता 
का मामला है परन्तु राष्ट्रीय ओर सामाजिक शक्ति को व्यक्तिगत विचारों 
या महत्वाकाज्ञा पर बलिदान कर देना नीरो, सीज़ार और नादिरशाद् 
की निरंकुश तानाशाही से कम नहीं | 

स्थाग, तपस्या और बलिदान यदि उद्देश्य के अजुकूल ठीक मार्ग 
पर क्रिया जाय तो वह उद्देश्य को श्राप्त करने मे सहायक हो सकता 
है । यदि बिना किसी उद्देश्य के ओर गलत साधनों को लेझर श्रस्वा- 
भाविक मार्ग पर त्याग, तपस्या ओर बलिदान किया जायगा तो बढ़ 
आत्महत्या के अतिरिक्त ओर कुछ न द्वोगा। राष्ट्रीय रूप से ऐसा 
करना राष्ट्रीय आत्महत्या है। राटटर का दित व्यक्तिगत अयब था कुर्षानी 
से पूरा नद्दी दो सकता । जब तक अपने त्याग और बलिदान ऊा सूल्य 
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लेने की शक्ति जनता ओर देश में न हो, व्यक्ति का त्याग और बलि- 
दान केवल राजनेतिक अपराध ही समझा जायगा। जैसे कि भारत के 
सेकड़ों क्रान्तिकारियो का प्राणंदान समझा गया । 
इस देश की स्वतंत्रता के लिये त्याग श्रोर बलिदान पहले पहल 
गांधीवाद ने ही नहीं सिखाया | तीन या छुः मास की जेल ओर खद्दर 
के मोटे कपड़े पहलने से बहुत बढा स्याग व्यक्तिगत रूप से इस देश 
की स्वतन्नता के लिये किया जा चुका हे | गांधीवाद और काग्रोस ने इस 
देश के क्रान्तिकारियो के काम की निन्‍्दा जी खोलकर की हे परन्तु 
इस बात से वे इनकार नहीं कर सकते कि सेकडो क्रान्ति-कारियों ने 
देश के लिये बिना द्विचके फाँसी के तख़्ते पर प्राण दे दिये और आजन्म 
जेल की सज़ायें भुगती | इन आतंकवादी क्रान्तिकारियों के बलिदान 
यदि देश की जनता को स्वराज्य नहीं दिला सके तो व्यक्तिगत रुप 
से छु, मास जेल काट लेना भी ऐसा नही कर सकेगा | जीवन तक का 
बलिदान करके आतंकवादी क्रान्तिकारी इस देश की जनता को स्वराज्य 
नहीं दिला सके, इसका कारण यही था कि वे जनता की शक्ति से दूर 
थे, वे जनता का सहयोग भाप्त नही कर सके। उनके बलिदान का 
वह मूल्य न मिल्रा, जो मिलना चाहिये था। सत्याग्रह आन्दोलन मे 
व्यक्तिगत रूप से इज्ार हिस्सा कम त्याग करके जनता इसलिए सबल 
हो सकी कि समूह की शक्ति उसके साथ थीं। इस देश के राजनैतिक 
नेताओं ने क्रान्तिकारियों के उत्साह श्रोर बलिदान को ग़लत रास्ते पर 
भटका हुआ बताया | भारत के आतंकवादी क्रान्तिकारियो ने अपनी 
भूल पहचानकर वेयन्त्कि बलिदान का मार्ग छोड जनता की शक्ति का 
मारग अपना किया लेक्नि गांधीवादी कांग्रेस समूह की शक्ति को छोड़ 
कर व्यक्तिगत बलिदान की ओर लौट रही थी । 
सोई हुई एनता को जगाने के बिये व्यक्ति का बद्धिदान उपयोगी 
हो सकता हे परन्तु देश द्वी जनवा के जाय चुफने के वाद उसे व्यन्तिगद 


श्ज्ड [ गाधीवाद की शवयात्रा 


त्थाय द्वारा ख़ासुखाह ठेलते जाने से क्‍या ल्लाभ ? पेसे समय व्यक्ति 
की शक्ति को जनता से छीनकर बलिदान कर देने का अर्थ है व्यक्ति को 
खोकर जनता को निबेत् बना देना । सन्‌ १४४० के व्यक्तिगत सत्याग्रह 
का परिणाम यही हुआ। आन्दोलन के परिणामस्वरूप जनता राजमैतिक 
दृष्टि से शक क़दम भी आगे नहीं बढ़ सकी और न आन्दोलन की 
कुर्बानी के फल में वह पहले से अधिक सगठित और उत्साद्वित ही हो 
पाद । इस आन्दोलन से केवल जनता की. सामूहिक शक्ति और राज- 
नैतिक उत्साह का नाश ही हुआ । 

कांग्रेस को मिट जाने से बचाने के लिये यह श्रान्दोलन चलाया 
गया । महात्मा गाधी के एलान के अनुसार यदि कांग्रेस इस समय 
चुप रद्द जाती तो उसका अस्तित्व मिंट जाता। काँग्रेस को मिटने से 
बचाने के लिये किया क्‍या गया ? गांधीवाद की कसौटी पर कस कर 
क्रान्तिकोरो विचारों ओर उत्साही कार्यक्रम मे विश्वास रखनेवालों का 
अहिसात्मक बहिष्कार ( [०7 एा०९7६ 9प्रा8० ) 

वास्तविक परिस्थिति को देखकर हमें यह मानना पढता हे कि 
१६४१ तक बिना किसी राजनेतिक उद्देश्य के श्रान्दीलन द्वारा जनता 
की शक्ति को बहाकर गाधीवाद ने कांग्रेस को बलवान नहीं निबंल दी 
चनाया । अपनी असझा अवस्था को प्रकट करने ओर उसे दूर करने की 
जो शक्ति जनता में संचय हो रहदी थी उसे इस निश्फल आन्दोलन की 
बर्साती नहर से बहा दिया गया, क्योकि भय था कि जनता फे असंतोष 
का बढ़ता हुआ अवाइ काग्रेंस पर कठज़ा रखनेवाली श्रेणी की स्थिति 
शोर ग्रधिकारों के बाँध को ८क्कर मारकर गिरा न दे । इस श्रेणी की 
स्थिति को रक्षा के लिये, जनता को इन लोगो के कब्जे में बनाये 
रखने के लिये, जनता के असंतोष श्रोर जागृति को नष्ट कर देना दी 
गाधीवाद की दृष्टि में कांग्रेस की रक्ता थी । 

राजनैतिक आन्दोलन की सफलता फा मार्ग यह दे कि जनता 
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का सचेत अग आम जनता को साथ लेकर मोर्चे की ओर बढ़े । इस 
आन्दोलन मे ऐसा नहीं किया गया। आन्दोलन से सहयोग देने के 
लिये केवल सचेत अंग को पुकारा गया इस शर्त पर कि वह जनता 
को साथ न लायें । जनता को साथ लाने के लिये सचेत अ्रग के पास 
कोई ठोस पुकार भी न थी । परिणाम यह हुआ कि जनता का राजनेतिक 
दृष्टि से यद् सचेत अंग जो देश की अ्बोध और अशिक्षित जनता के 
लिये ज्ञानेन्द्रियों के समान है, जेलो से बन्द होकर जनता से अलग 
दो गया और जनता चेतन्य के अभाव में सुसीबत को अनुभव करती 
हुई भी असमर्थ ओर निश्चल्न हो गई । 
सन्‌ १६४० के आन्दोलन की सफलता का अनुमान आन्दोलन 
के दौरान सें राजनेतिक कारणो से जेल जानेचाले व्यक्तियो की सख्या 
से लगाना भी भूल होगी । युद्ध के विरोध मे राजनेतिक उद्देश्य के 
बिना, शुद्ध गांधीवादी सत्याग्रह करके जेल जानेवालो की संख्या राज- 
नेतिक क्रेदियों मे एक चौथाई से अधिक न होगी | जिन राजनैतिक 
कार्यकर्ताओं ने गांधीवादी सत्याअह नहीं किया, जिन्हे थिटिश सरकार 
ने युद्ध की अवस्था सें राजनीतिक अशान्ति पेदा न होने देने के लिये 
जेलो से सुरक्षित रख दिया हे, उन्हें सत्याग्रह्दी नहीं कहा जा सकता । 
उनके प्रति तो महात्मा गांधी ने १९ सितस्वर १६४० के अपने एलान 
के अनुसार अ्रपनी उदासीनता प्रकट कर दी थी । 
आन्दोलन आरम्भ करते समय महात्मा गांघी ने चम्बई के अखिल 
भारतीय अ्रधिवेशन से कहा था--'में नहीं जानता मेरे दिमाग में जो 
लच्य है उस तक मैं आपको पहुँचा सकेगा या नही। मुम्दे थी तर्क 
प्रकाश नहीं मिला ।' ऐसी अवस्था सें जब ग्रानदोलन का उदृश्य 
आर मार्ग स्वय महत्मा गाघी के सामने अश्रस्पष्ट था, जनता कहो उस 
पर ख्रीच ले जाना ज़नता की शक्ति और कुर्वानी को म्विलवाड की 
चीज़ समझने के इतलावा औोर क्या समा ज्ञायगा। यनि नेता रछ 
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सामने कोई लचय और मार्ग स्पष्ट नहीं, तो राजनैतिक डैमान्दारी यही 
है कि जनता को अपने भाग्य पर छोड़ दिया जाय । 


यह हम स्वीकार करते हैं कि कांग्रेस की नेताशाही महाप्मा 
गांधी पर आन्दोलन का नेतृत्व करने के लिये लगातार दबाव डाल , 
रही थी। परन्तु किस प्रकार का आन्दोलन कांगोेस की नेताशाहदी 
चाहती थी ? ईमानदारी और विश्वास के नाते वे लोग गांधीवादी 
अव्यवद्वारिक अहिंसा में विश्वास नहीं रखते थे यह बात उन्होने कांग्रेस 
कार्य-कारिणी के पूना अधिवेशन में स्पष्ट करदी थी। स्वराज्य के लिये 
यदि वे आन्दोलन चाइते थे, तो उसके लिये महात्मा गाँधी उपयुक्त 
नेता नहीं हो सकते थे क्योंकि मोजूदा परिस्थितियों में स्वराज्य के लिये 
लड़ाई लड़ना महात्मा गांधी की दृष्टि में उचित न था। 


इस भमतमेद के होते हुए गांधीवाद में और कांग्रेस की नेताशाही 
में मेल हुआ तो किस बात पर ? कांग्रेस की नेताशाही के सामने प्रश्न 
था, म्रिठिश सरकार पर दबाव डालकर उसे अपनी शर्तें मानने के लिये 
मजबूर करना। इस कास के लिये कांग स-नेताशाही जनता पर 
विश्वास नहीं कर सकती थी । कांग्र स के मंत्री मण्डल बनाकर सरकार 
चलाने के समय उन्होंने जनता की भावना को समझरा। मौजूदा 
विधान की दृष्टि से व्यवस्था की रचा करने के ल्लिये उन्हें. साधनद्वीन 
जनता--मज़दूरों, किसानों और निम्न श्रेणी के नौकरी पेशा लोगो के 
अलंतोष को दबाने की चेंट्टा करनी पढ़ी । त्रिपरी और रामगढ़ के 
अधिवेशनों में भी जनता द्वारा श्रपनी नीति का विरोध वे देख छुके 
थे। ऐसे समय जनता को अधिकार प्राप्त करने के आन्दोलन के मार्ग 
पर चलाने से वह सुँइजोर दोकर नेताशादी से अपनी लगाम छुटा 
लेती । ऐसे आ्रान्दीलन से भयंकर परिवर्तन दो जाने का भव थां 
जिसमें शायद सौजूदा व्यवस्था क्रायम न रद पाती । आन्दोज्नन को 
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बिलकुल ही न चलाने पर जनता का असंतोष और शक्ति जाने किस 
राह फूट निकलती ? 

गांधीवाद के सामने भी अपना उद्देश्य है, वह है सत्य-अरहिंसा की 
रक्षा । गांधीवाद जनता में असत्य ओर हिंसा की बढ़ती हुड्े भावना 
को दूर करना चाहता है। यह असत्य ओर हिंसा है, समाज मे पेदा 
हो जानेवाला संघर्ष को रोकना, इस संघर्ष की राह से आती हुईं नयी 
व्यवस्था का सार्ग बन्द करना ही गांधीवाद का उद्देश्य है | देश का 
राजनैतिक उद्द श्य आर “प्रकाश” महात्मा गाघी के सामने स्पष्ट न होते 
हुए भी एक बात गांधीवाद के सामने स्पष्ट थी कि जनता को हिंसा या 
व्यवस्था के परिवतन के प्रयत्न से रोकना है । 

कांग्रेस-नेताशाही ओर गांधीवाद के राजनैतिक आद्शो में भेद 
होते हुए भी जनता को परिवतेन और विकास पर आगे बढ़ने से रोकने 
सें दोनो एक राय थे। इसलिये जनता की शक्ति को शिधिल करने का 
घझान्दोलन जनता के सेवक श्रोर मित्र महात्मा गाधी के नेतृत्व से गाधी- 
चाद की अ्रहिंसा के रूव में आरम्भ हो गया। गांधीवाद का सत्य, 
अहिंसा, त्याग का उपदेश ओर प्‌ जीचादी तथा ज़मींदारी व्यवस्था की 
स्वार्थी भावना परस्पर विरोधी हे परन्तु उन्नति का सार्य रोककर म॑ जूदा 
व्यवस्था को क्रायम रखने में गाधीवाद सम्पत्ति की मालिक श्रेणियों 
का सद्दायक है । गांधीवाद का उपदेश माक्षिक श्रेणी के लिये नहीं 
जनता के लिये है। मालिक श्रेणी गांधीवाद की उन्नति ओर विक्रास- 
विरोधी नीति को श्रद्धा का स्थान दे उससे जनता को दवा देना चादती 
हैं । जनता के द्विव की दृष्टि से गांधीवाद समाज ऊे शरीर से निष्पाण दो 
गये भाग के समान हू, यो उसके स्वास्थ्य और विकास के लिये गाधऊ है | 
समझौते का द्वार खुला रहां-- 
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कांग्रेस की नेताशाही जनता की बांगडोर मुद्टी में रखने के लिये 
सदा राजनेतिक क्रान्ति की बात करती है परन्तु उसकी नीति है, 
जनता के दबाव द्वारा सरकार को अपने हित की शर्तों पर समझौते के 
लिये मजबूर करना | मोजूदा व्यवस्था को पल्चनट देना चह नहीं चाहती ! 
गांधीवाद की भाषा में इसे वह हिंसा कहती है । इस व्यवस्था की रक्ता 
करते हुए सरकार से अधिकार मायवा उनका कार्यक्रम है । ऐसी व्यवस्था 
लाने के लिये वह कभी तेयार नहीं जिससें उनकी मौजूदा स्थिति भर 
अधिकार जाते रहे । नयी व्यवस्था की भावना को वह जनता में अजु- 
भव करती है, इसलिये स्वराज्य की लड़ाई या राजनेतिक संघर्ष को 
वह अपने कवझ्े सें रखते हुए शने,-शने, आगे बढ़ाना चाहती हे । 
जनता की शक्ति से अधिक विश्वास उसे सांधीवाद की हृदय परि- 
बरतंन की नीति पर है । हृदय परिवर्तत की नीति का श्रर्थ है कि अंग्रेज 
सरकार # इस देश की सम्पत्ति की सालिक श्रेणियों के हितो श्रौर अपने 
द्वितो में समानता समझकर इस देश की सम्पत्ति की मालिक श्र णियों 
का शासन क्वायम दोने मे सहयोग दे । »< 

ब्रिटिश साम्राज्यशाही इस देश की मालत्रिक श्रेणी के हाथ से सब्र 
अधिकार छीन कर अकेले यहाँ शासन नही कर सकती । इस देश की 
सम्पत्ति की माल्निक श्रेणी के लिये भी ब्रिटिश सान्रज्यशाही के नियंत्रण 
को सद्दसा तोडकर अपना एऊ छुत्र अधिकार कायम कर लेना ससभव 
नहीं । इन दोनो ही अवस्थाओं से व्यवस्था को पद्धट देनेवाल्री क्रान्ति 





» ओंग्रेज सरकार या ब्रिटिश साम्राय्य की नीति को चलानेवाली श्रेणी | 


» १६४६ में पैथिक लारेस के नेतृत्व में त्रेठिश मत्री मण्दल का 

प्रतिनिधि दल जो प्रस्ताव लेकर भारत थाया और कारग्रेस नेताश्रों ने 

सहयोग की जो भावना दिखाई वह इस बाव का प्रमाण है । इसऊे लिये 
लेखक की पुस्तक सकता में देखिये । 
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का भय है । देश की आम जनता का शोषण करने के अधिकार को 
यह दोनो ही शक्तियाँ अपने हाथ में रखना चाहती हैं, इसलिये इन 
दोनो में होड़ ओर मुक़ाबिला है । इस मुक्राबिले के बावजूद वे एक दूसरे 
की सहायता से ही अपना अस्तित्व क्रायम रखे हुये हैं। अकेले दोनो 
में से कोई भी इस व्यवस्था को क्रायम रखने से सफल नहीं हो सकता। 
इनमें से एक हिस्सेदार के मिटने का अर्थ होगा, इस व्यवस्था का अन्त 
ओर नयी व्यवस्था का आ जाना | इस नयी व्यवस्था सें इस देश की 
जनता पैदावार के साधनो को अपने हाथ में कर आत्म-निर्णय का 
अधिफार अपने हाथ से रखेगी। आत्मरक्षा ओर स्वार्थ के विचार से 
ब्रिटिश साम्राज्यशाही और इस देश की शोषक श्रेणी एक दूसरे के 
अस्तित्व को बनाये रखने के लिये मजबूर हे । यह दोनो शक्तियाँ अपने 
स्वार्थों को जिस प्रकार सठां सकें, चह्दी वेधानिक थ्रान्दोल़न श्रौर सम- 
भोते का मार्ग हे। जिसका दरवाजा गांधीवाद सदा खुला रखता हे । 

गांधीवाद समझोते का मार्ग खुला रखकर हृदय परिवतंन द्वारा 
समस्या का हत्त करना चाहता है क्योकि पुरानी व्यवस्था की रक्षा के 
लिये नयी व्यवस्था का मार्ग इसी तरह वन्‍द्‌ किया जा सकता है । 
समभोते ओर हृदय परिवर्तन की इस नीति में उस जनता के लिये 
स्थान नहीं है, जिसका जीवन मौजूदा व्यवस्था में श्रसम्भव हो रहा है ? 
समाज की रक्षा ओर विकास के लिये यदि परिवतेन द्वारा मार्ग खोलने 
की ज़रूरत हे तो उसके लिये भी समझोते ओर हृदय परिवर्तन की 
नीति में गुंजाइश नहीं। जनता के श्रात्म निर्णय का प्रधिफार या 
स्वराज्य गाधीवाद की इस नीति से कभी प्राप्त नहीं हो सद्धता क्योद्ठि 
वह उसके झ्ादुर्श और उद्देश्य फे विरूद है । पुराने समय की नेतिझता 
ओर व्यवस्था का ढोंचा लिये हुये गाधीवाद की लाश मनुप्यता के 
मार्ग में केवज्ञ अदचन दी यन रही है । मलुप्यता ऊे विझास के विरोदी 
झोर समय के प्रतिद्वत यद निर्जीव सिद्धान्त प्रपनी सटान्ध से समास 


गाउन 
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पहचानने से रोके इये है। 


कोई भी राष्ट्र या देश इस युग में अन्य देशों के अभाव से श्र 
नहीं रह सकता । भारतवर्ष के लिये भी ऐसा करना सम्भव नह 
ससार इस समय परिवर्तन के द्वार पर खड़ा है और व्यवस्था की 


चोला पहनकर गाधीवाद के रूप मे चत् रहा है । गाधीवाद समाज 
की जिस व्यवस्था और पद्धति में पैदा हुआ, उसी की रक्षा का अयत्र 
पहे कर रहा है। इस व्यवस्था के कारण जिस श्र णी का पीछस आर 
शोषण हो रहा है, जो श्रेणी इस व्यवस्था को बदलना चाहती हे, 
उसका गांधीवाद से सहयोग नहीं हो सकता । 


९ 


गांधीचाद का कार्यक्रम भारत के राजनैतिक विकास के लिये नही 


हांस इस वात का गबाह है समाज की परिस्थितियाँ बदल जाने पर 
नेतिकता भी बदल जाती है। नयी आर्थिक ओर राजनैतिक परिस्थितियों * 
में धुरानी नेतिकता को नया भआाउक रूप देने वाले गाधीवाद के किये 
स्थान नहीं । अपनी आधिक और राजनेतिक स्वतंत्रता के लिये भारत 
का 'गधिीवाद! से मुक्ति पाना आवर्यक है | 


२ पं ञट्‌ 
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गी राजनीति का सार्ग क्रान्ति का नहीं ब्रिटिश सरकार से भाव तोल 
एर सहयोग द्वारा इस देश की व्यवस्था अपने आधीन कर लेना है। 
!8४० के बाद की राजनेतिक घटनायें इस बात का प्रमार्ण हैं। व्यक्तिगत 
पत्याग्रह्ठ किस सफल्षता से समाप्त हुआ, ओर इंगलेण्ड से स्टाफोर्ड 
क्रेप्स के आते द्वी कांग्रेस का समझोते के लिये उत्सुक हो जाना प्रकट 
परता है कि नेताशाही संघ से विश्वास न करती थी । १६४२ में 
न्नन आन्दोज्लनन को रोके रहने वाली कांग्रेसी नेताशाही के जनता से दूर 
गेते ही जन आन्दोलन ने जो रूप लिया वह सिद्ध करता है कि जनता 
का विश्वास गांधीवादी नीति में न था। 

१६४२ के जन आन्दोलन ने जो भी रूप लिया हो उसकी समाप्ति 
पर परिणाम में फिर ल्ार्ड वावेल की समझौता कांनफ्रॉस हुई । संसार” 
के सम्मुख बिटिश सरकार ने सिद्धू किया कि भारतवासी संयुक्त होकर 
उत्तरद!यित्व सम्भालने के जिये तेयार नहीं । जिन शअ्ंग्र जो को 'क्षिट- 
इंडिया? कद कर हम भारत से निकाल रहे थे, हमें स्वराज्य देने का 
प्रस्ताव लेकर उनका ही कैबिनेट मिशन आया । केविनेट मिशन के 
सम्मुख स्वतंत्रता चाहनेवाले भारत की कोई संयुक्त मांग न हो सफी । 
भारत के स्वराज्य के लिये देश की राजनैतिक शक्तियों का संयुक्त मोर्चा 
बनाने का उत्तरदायित्व श्राज इगलेण्ड के प्रतिनिधियों के कधे पर हे । 
भारतीय मुस्लिमलीग के लिये कांग्रेस ओर कांग्रेस के लिये ज्लीग बेगानी 
और अंग्र जु अपने दो रहे है। अद्दविसा और प्रेम का सिद्धान्त लेकर 
चलने वाली कांग्रेस की राजनैतिक असफलता का इससे बड़ा प्रमाण 
क्या होगा ? इस सब घटना क्रम का विश्लेषण नई पुस्तक संफ्टा' मे 
करने का यत्न कर रहा हूँ। १६४२ के आन्दोलन के कारणों शोर 
धघ्ान्दोलन में नेताशाही का स्थान और उसके पश्चात्‌ कांग्रेस की नीति 
तथा भारत की नयी उम्मराजनैतिक समस्याओ्रों का विश्लेषण इस देश 
की राजनैतिक प्रगति को जानने के लिये अत्यन्त आवश्यक है । 





